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अनुवादक की भूमिका 
गीता-शात्र के विषय में कुछ कहना सूर्य को दीपक, से 

देखना है । गीता के शुद्ध आत्लोक से भारत का फोना कोना उज्ज्वल 
हो रहा है । द्वेतवादी, अद्वेतवादी, त्रह्मसमाजी, भाग्यसमाजी 
सभी गीता के एकसे श्रद्धाह्ु पाठक हैं। कोई मत नहीं, फोई 

वाद नहीं, कोई काण्ड नहीं, कोई मार्ग नहीं और कोई धर्म्म 

नहीं जिसका थेड़ा पर पका विवरण गीता में न मिलता हो ! 
ज्ञान, कर्म्म भार भक्ति के रहस्यों के साथ श॥औौर अनेक उन्ज्यल 
रत्न भी महर्षि वेदव्यास ने कोई' सात से झोकों में ही गूँथ 

दिये हैं | फिर उन्न सात सी रहोकों में भी करीब दे! सौ रोकों 

के कथा-भाग है । बाकी पाँच सौ शोकों में ही महर्षि ने श्रनेक 

ऐहिक और पारमार्थिक विषयों का ज्ञान कूट कूह कर भरा है। 

संसार की अनेक भाषाओं में गीता-शास्र पर न मालूस कितने 

प्रन्थ लिखे गये और लिखे जा रहे हैं--ठीक नहीं। भगवद्गीता 

हिन्दुओं का ही क्यों सभ्य संसार के अधिकांश चिन्ताशीत जनों 

का प्यारा ग्रन्थ है । 

बड़माषा में गीता पर श्रनेक विचार-पूर्ण ग्रन्थ लिखे गये हैं। ' 

उन सब में श्रीयुत बाबू हीरेन्द्रनाथ दत्त एम० ए०, बी० एल्च० के 

धीताय ईश्वस्वाद! ग्रन्थ का बढ़ा मान है । दशनशास्त्र का 

प्रन्थ होते हुए भी उसके तीन संस्करण दो चुके हैं--इसी से 



(६ 

उसकी सर्वप्रियता का पता लगता है । हीरेन्द्र वावू द्शनशात्र 
के बहुत ही भ्रच्छे ज्ञाता हैं । जिन्होंने प्रापके दशनशात्र- 
सम्बन्धी लेख अरंगरेज़ी भार वैंगा सासिक-पत्रों में पढ़े हैं वे 

श्राप की गभीर विद्वत्ता, भ्रद्धितीय प्रतिभा और विज्ञक्षण पाण्डिय 
को खब जानते हैं। 

श्ाशा है, हिन्दी-भाषा-भापी सजन दीरेन्द्र वावू के प्रन्ध के 
इस अनुवाद को पढ़ कर ल्ञाभ उठायेंगे। 

किसरोल, मुरादाबाद ज्वालादत्त शर्म्मा | 
वसन्तपत्चसी १८६७२ वि० | 

हु 



निवेदन 
एक सात तक छापेख़ाने में रहने के बाद “गीताय इश्वरवाद” 

झब छप पाया है। 
इसका बहुत प्रेश 'साहित्यः नामक मासिक पत्र में पहले छपा 

था। शप्रब उसको बहुत घटा बढ़ा कर भ्रन्थ रूप सें प्रकाशित किया 
जाता है। इसका 'ेदान्त और गीता? अ्रध्याय बिल्कुल्ल नया है। 

गीता कब बनी--इस विषय में इस भ्रन्थ में कुछ नहीं लिखा 

गया है.। मद्दाभारत में गीता थी या नहीं, उसमें कहाँ तक ओऔीकृष्ण 

के उपदेश झा सके हैं--इन विषयों पर भो इस प्रन्थ में कुछ नहीं 

. कहा गया है। इस विषय पर हम एक खतन्त्र पुस्तक लिख रहे हैं 
ग्राशा है, कुछ दिनों बाद वह प्रकाशित हो जायगी | 

कुछ सा हुए वज्जीय साहित्य-परिषद्‌ ने विज्ञान-द्शन और 
इतिहास श्रादि विषयों पर प्रन्थ-रचना कराने के लिए एक शाखा- 
समित्ति थ्रापित की थी | समिति ने दर्शन-विषयक भ्रन्थ रचने 
का भार हमें सपुदं किया | इसीलिए परिषत्‌ सम्पादक के अमि- 
प्रायोह्ुसार यह मनन्‍्थ साहिल्-परिषद्‌ की पुष्तकावल्ली के अन्त्ुक्त 
किया जाता है। ' 

'... 3३ ७ +: #४ ५ 
राजनीति के मंभटों में फेँसे हुए देशवासियों ने “गीताय 

ईश्वर्वाद? को उपेक्षा की दृष्टि से नहीं देखा ( क्योंकि उसके दो 
संस्करण प्रकाशित हो चुके हैं )--यह हमारे लिए कम्त उत्साह 

की बात नहीं है| 

३० श्रावण १३१४ बेंगल्ञासंवत्‌ ॥ . ीरेन्द्रनाथ इत्त । 





ग्रन्थकार की भूमिका । 

गीता बड़ा ही अपूर्वे अन्थ है। संसार के साहिल में ऐसा 
उपादेय ओर उत्कृष्ट दूसरा अन्ध नहीं है। गीता बहुत बड़ा पन्थ 
नहीं है। उसमें सिफ सात सौ शोक हैं । पर फिर भी उसमें सब 
धम्मे का सार है, सब्र शास्रों के सार का भी सार है। जिस तरह 
समुद्र को मथ कर अमृत निकाला गया था उसी तरह शाद्धरूप 

समुद्र को मथ कर गीताम्ृत निकाला गया है। इसी लिए पहले 
आदमी कह गये हैं--- 

गीता सुगीता कत्तव्या किमन्यें: शाखविस्तरेः | 

गीता को ही ख़ूब अध्ययन करना चाहिए। और बहुत से 
शाल्रों से क्या मतलव है। 

गीता की सब से बढ़ी विशेषता उसकी सावेभौमता है। गीता 
में साम्प्रदायिकता या सट्टीणंता का लेश भी नहीं है । इसी लिए 
सब सम्प्रदाय के आदमी और सब श्रेणियों के दाशेनिक उसको 
समान आदर की दृष्टि से देखते हैं। गीता विश्वते-मुख ग्रन्थ है। 
क्या कर्म्मी, क्‍या ज्ञानी, क्या योगी और क्‍या भक्त सब के लिए 
गीता एकसा उपादेय ग्रन्थ है। 

इसका प्रधान कारण उस की व्यच्जना ( 97/220ए९7688) 

शक्ति है। गीता में सब तरह के सत्मों के सार मौजूद हैं। गीता 



९ प्रन्थकार की भूमिका । 

सत्य का सूर्व्य है । सूर्य में जिस तरह सब तरह के रंग मौजूद 
रहते हैं--इसीलिए जे। फूल जिस रंग से प्रतिफलित होता है वह 
उसी रह को सूर्य की किरण से प्राप्त कर लेता है। सृथ्य में यदि 
सब रहु न होकर नीला, पीज्ञा, या हरा एक ही रह होता ते 
भिन्न रु के फूल उसके आलोक में प्रकाशित न हो सकते | इसी 

तरह गीता में यदि सव तरह की सचाइयों का सार न होकर सत्य 
के किसी अश का सार ही होता तो क्‍या गाता के उज्ज्यल 
आलोक से संसार भर के मनुष्यों का चित्त उद्भासित हो 
सकता १ 

भारतवर्ष और उसके वाहर भी गीता की अनेक मनुष्यों ने 
अनेक तरह की आलोचनायें की हैं तो भी गीता के सम्बन्ध में 
अभी परले सिरे की वाद कोई नहीं कह सका है! कोई कह 
सकेगा या नहीं--कहा नहीं जा सकता क्योंकि जिस प्रन्थ के 
सम्वन्ध में यह वात प्रसिद्ध हे। कि 

“व्याह वेत्ति न वेत्ति वा |? 
व्यास जानते हों ते। जानते हों? उस ग्रन्थ के रहस्थों का 

खेाल्नना मनुष्य की सामर्थ्य से वाहर है। चास्तव में गीता की शुभ्र- 
ज्योति हमारी आँखों में आ ही नहीं सकती; क्योंकि हम अपनी 
अपनी शिक्षा ओर संस्कार के रंगीन शीशों से ही उसको देखते हैं: 
इस कारण शीता की शुञ्र ज्योति हमको रंगीन ही दिखाई पड़ती है | 
हम सबकी आँखों पर ही कोई न कोई रंगीन चश्मा लगा 
है, इसलिंए हम कंमी गीता के मस्मों' का उद्घाटन कर 
इस बात की बहुत कम्त सम्भावना है। 

ही हुआ 
सकेंगे. 



न 

सेन्थकार की भूमिका । इ 

इस देश में बहुत समय से अनेक दशेन-शासत्र प्रचलित हैं। 
उन दशनों में श्रीमान्‌ दाशनिकों ने बुद्धि की सहायता से सत्य के 
निर्णय करने की कोशिश की है। आज कल के पण्डित भी बड़ी 
हृढ़ता से उसी मार्ग पर चल रहे हैं। वे किसी दिन गन्तव्य स्थान 
प्र पहुँच जायेंगे या नहीं--कहा नहीं जा सकता। क्योंकि, 'सद्य 
को निर्णय करने का रास्ता यह नहीं है। दाशेनिकों का सहारा तर्क 
है; तक के फल हैं--बाद, जल्प, वितण्डा और कलह । इसी लिए 
वर्क के द्वारा सत्य का कमी निर्णय नहीं होता । श्रुति भी कहती है,- 

“न्ैपा .तके ण॒ मतिरापनेया ।” 

“तर्क से तत्तत.की प्राप्ति नहीं होती ।” 
“ भगवान्‌ वादरायण ने भी ब्रह्मसूत्र में तक की निन्‍दा की है! । 
उसके साष्य में श्रीशड्ूराचार्य लिखते हैं “बुद्धि के ऊपर निर्भर 

करके जे लोग वर्क करते हैं--उस तर्क की कुछ कीमत नहीं । 
क्योंकि एक चुद्धिमान्‌-की-तर्क को दूसरा बुद्धिमान काट देता है । 
इगी तरह. उसकी तर्क को भी तीसरा चुद्धिमान्‌ काट फेंकता है। 
ऐसी-तक-का शेप ही नहीं हो सकता । 

इसी लिए-शालकारों ने कह “दिया है, कि अ्चिन्त चरम तत्तत 
' का विचार करते हुए तक का प्रयोग मत करना" । 

क तरकाप्रतिष्ठानादुप्यन्यथानुमेयमितिचेदेवमप्यविमेक्षमसंगः । ब्ह्मसूत्र, 

'२)१।११। 

२ निरागमाः पुरुपोस्पे्षामान्ननिवन्धनासका अभियुक्ततरेस्‍न्यैरामास्यमा- 

इश्यस्ते । तैरप्युप्पेज्षिताः सन्‍्तस्ततोइन्यैराभास्यन्त इति न पतिहितर्त्व॑ तकाँयां 

शक्यम्राश्रयितं पुरुषम्तिवेरूष्यात्‌ !---ऊपर के सूत्र पर शाह्लर भाष्य | 

३ झ्चिन्ताः खलु थे भावा न-तांस्तकेण योजयेत्‌ । 

+# नम 



४ प्रन्थकार की भूमिका | 

ऋषियों की सत्य निर्णय करने की प्रणाली दाशनिकों की 
प्रणाली से बिल्कुल अलग है। उस प्रणाली का क्रम इस भ्रकार हें, 
श्रवण, मनन और निद्ध्यासन | जो सत्य चरम सल्य हैं ( जिनका 
ह्ब्ट स्पेन्सर मे अज्ञेय कोटि में फेंक दिया है ) वे कभी प्रत्नत्ष या 
अनुमान का विषय नहीं बन सकते | हमारे पास ऐसी कोई भी 
इन्द्रिय नहीं जिसके द्वारा चरम सत्य को हम प्रत्मत्त कर सके । 

अनुमान प्रयक्ष-मूलक है | ते क्या हमको युक्ति या तक द्वारा 
चरम सत्य का निणेय करना चाहिए ? चरम सत्य के निर्णय का 
एक मात्र उपाय आप्त वाक्य है | श्राप्त का अर्थ है वे पुरुष जिनमें 
भ्रम और प्रमाद न हो, जिन्होंने तत्त-दृष्टि के द्वारा चरम सत्य का 
साज्ञात्‌ कर लिया हो । उनके उपदेश ही आप्त वाक्य हैं। ऋषि 
आप्त थे, इस लिए उनके प्रचारित, श्रुति स्वृति आदि शालत्र ही चरम 
सत्य के निर्णय करने के लिए प्रमाण हैं । उन्हीं शाल्रवाक््यों को 
श्रवण करना चाहिए, और उनका समन्वय करके मनन करना चाहिए 
और बाद को उनका एकान्त और एकराप्त होकर ध्यान करना 
चाहिए। इसी को निद्ध्यासन कहते हैं। तभी सत्य का निर्णय 
होगा। ऋषियों की सत्य-निर्णय करने की यही प्रणाली है। 

आतब्यः श्र तिवाक्यो मन्‍्तःयश्वेपपत्तिसि: । 
मत्वा च सतत ध्येय एते दर्शनहेतवः प” 

अति धाक्यों को सुने, युक्ति# के साथ मनन करे फिर 
किन न>-नननन >-+लक 

* युक्ति का अर्थ केवल तक' ही नहीं है, भगवान्‌ मनु कहते हैं-..0 रा आप धम्मोपदेशव्य वेद्शाखाविरोधिन 
यस्तकेणाजुसन्धत्ते स घस्मे वेद नेतरः। ३०६, श्रध्याय १२) 



प्रन्थकार की भूमिका | धू 

तदनुकूल ध्यान करे । इस तरह ही ( सत्य का ) दर्शन हो 
सकता है । 

इस भ्रस्थ में सैं इसी प्रणाली का यथासाध्य अनुसरण 
करूँगा | क्योंकि मेरा विश्वास है कि गीता का प्रकृत सर्म अहण 
करने के लिए केवल युक्ति और तक का आश्रय नहीं लेना चाहिए। 
गीता को श्रद्धापूवक सुनना चाहिए, उसके अथे। का मनन करना 

चाहिए, और फिर एकाग्र और नित्रिष्ट होकर उसका निदि- 
ध्यासन करना चाहिए । तभी हम गीता का थोड़ा बहुत सार ग्रहण 

कर सकेंगे । 

अनननननननननीीलननना++ वतन चन+ 

जे शास्त्र से विशेध न रखने वाले तक के द्वारा शाख्र के उपदेश को 

जानने की चेष्टा करते हैं वे ही सत्य का निर्णेय कर सकते हैं, और नहीं 

कर सकते । 





९५ अं 

गाता म इर्वरवाद | 

पहला अध्याय । 

छहों दशनों की मोटी मोटी बातें | 

इस देश में छः दशन मुख्य समझे जाते हैं--न्याय वैशेषिक, 
सांख्य पातव्जल, पूर्व मीमांसा और उत्तर मीमांसा या वेदान्त, ये 
ऊहों दर्शन सूत्र रूप में प्रथित हैं । सब से पहले ये सूत्र कब बने-- 
इस का निर्णय करना बहुत मुश्किल है। परन्तु यह बात ते सन्देह 
के बिना कही जा सकती है कि आज हम छहों दशेनों को 

जिस रूप में अर्थात्‌ सूत्रवद्ध रूप में पाते हैं वे एक दिन में--नहीं 
हज़ारों शताब्दियों तक सोच विचार कर कहीं बन पाये हैं। दश्शन 
जिस रूप में हमको आज मिलते हैं सब से पहले वे इस' रूप में. 

नहीं थे। वे संक्षिप्तहूप में ज़रूर थे। ध्ृहददारण्यक उपनिषद्‌ भरी 
खब पुराना है। उसमें एक जगह विद्यामेद के प्रसंग में सूत्र" शब्द 
आया है--- 

अस्य महते भूतस्थ निःश्वसितमेतत्‌ यद्‌ ऋग्वेदो यजुवेदः सामवेदो$थर्चा- 
: द्विरस इतिहासः पुराण विद्या उपनिषद्‌ः श्ल्ोकाः सून्राणि ०००॥ २॥ ८ [३० 



२ गीता में ईश्वखवाद । 

कौन कह सकता है कि ये “सूत्राणि” ही आजकल भ्रचलित 
दर्शनशास्त्रों के पूर्व रूप नहीं थे ९ 

' बहदारण्यक गीता से पुराना अन्ध है | इसलिए गीता से पहले 
भी भांख के चिन्ताशील विद्वान दर्शनों के प्रतिपाथ विषय से झन- 
जान नहीं थे--यह वात कुछ असड्भत नहीं । हाँ, साहस-पूर्वक यह 
बात काई नहीं कह सकता, कि जिस समय गीता बनी थी उस 
समय भी ये छहों दशन उसी रूप में थे # जिस रूप में कि उनमें 
से प्रत्येक आज हमको मिलता है। दर्शनों में समय समय पर 
अनेक परिवर्तन हुए हैं--इसके पत्त में अनेक प्रमाण मौजूद हैं। 
पर इसमें किसी का सन्देह नहीं कि गातारचना-काल में छहों 
दर्शनों का यहाँ के पण्डित-समाज में प्रचार खूब था । 

हर दशेन की भित्ति ठुःखवाद है। सब दर्शनों के बनाने बाले 
यही कहते हैं कि संसार ढुःख का खान है। संसार में जो घोड़ा 

# इस विषय में पण्डित मेक्समूलर ()[5 
ग्रन्थ में इस तरह लिखते हैं-- 

प्रण6 87698 ए' 8ए॥07 85 एांएा 6 9058085 04 ६॥6 हांड 
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पहला अध्याय । . 

बहुत सुख है सी वह क्षण भर रहने वाला है--यही बात नहीं 
वल्कि वह केवल दुःख का पूर्व रूप है। उस सुख को पाकर जीव 
कभी सन्‍्तुष्ट नहीं हो सकता। इसीलिए वह दुःख दूर करने के 
लिए अनेक उपाय सोचा करता है। पर वह कैसा ही उपाय क्‍यों 
न निकाल लाय, उसके द्वारा वह संसार के दुःखों का नाश नहीं 

कर सकता | हाँ, दुःखें का नाश वह चाहता है और यही उसको 
एकान्त इंप्सित है | दु:ख-नाश कर देना ही उसका परम पुरुषाथ है / 
दुःख हानि का बढ़िया उपाय निकालने के लिए दशन-शाख्रों 
की शरण जाना पड़ता हैं। इसलिए देशेन दुःखबाद से' शुरू 
होते हैं और दुःखनाश पर समाप्त होते हैं। | सब दर्शनों में दुःख- 

नाश के उपाय ही सोचे गये हैं। पर बे उपाय आपस में 

मिलते नहीं । भिन्न भिन्न दर्शनकारों ने दुःख दूर करने, के लिए 

भिन्न सिन्न उपाय निकाले हैं। प्रसंग आने पर उनका वर्णन किया 

जायगा। ह 

गीता पर विचार करने से भी यही बात निकलती है। उसमें 

भी दुःखवाद ही का समर्थन किया गया है। गीता भी संसार को 

तणभड्र और ढुःखें का घर मानती है-- ह 

]776 थांग ण 2॥ शावाका छऐॉप्॥080009 छएछ8७8 ६68 7677079॥ 0 
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पृ गीता में इश्वस्वाद । 

पुनजन्म दुःखालयमशाश्वतम्‌ । ८५ । १४ । 

अनितल्यमसुसख लेकमिमस गरप्य। ६ । ३३ । 

सव्युसंसारसागरात्‌ 3२॥ ७ | 
झत्युसंसारवर्त्मनि 84३! 

जन्मसत्युजराव्याधिदुःखदोपानुद॒शनम्‌ ।१३। ८। 

गीता में भी दुःखनाश का उपाय बताया गया है। किन्तु उस 
उपाय के साथ दशेनों में बताये उपायों का मिलान करने से एक 
48ुत बड़ा भेद हमको दिखाई देता है। वह भेद गीता के ईश्वरं-बाद 
'से सम्बन्ध रखता है। गीता में दुःख-नाश करने के लिए जिन 
जिन उपायों को बताया है--उत्त सव उपायों का केन्‍्द्र-स्थान ईश्वर 
है। दश्शन शाल्लों में बताये उपायों के साथ गीता के उपायों का एक 
'यही मम्सान्तिक भेद है। ु 

दर्शन शास्रों की आलोचना करने से माल्म होता है कि 
अकेले वेदान्त दशन को छोड़ कर--और सब दर्शनों में बताई दु:ख- 
नाश को प्रणाली के साथ ईश्वर का कुछ ऐसा बहुत घनिष्ठ सम्बन्ध 
नहीं है | सांख्य और पूर्व मीमांसा में ते। ईश्वर से कुछ वास्ता ही 
नहीं रक्‍्खा है। न्याय और वैशेषिक में ईश्वर को प्रतिपादित बेशक 
.किया है परन्तु उन दश्शनों के बताये उपायों के साथ इंश्वर का कुछ 
सम्बन्ध नहीं है। पातखल में येग-अ्रणाली के साथ ईश्वर को 
संबुक्त ज़हर किया है। किन्तु उस दशन में ईश्वर का स्थान अति 
गण है । वेदान्तदशेन के प्रतिपाद्य भी ईश्वर हैं, ते भी बेदान्त 
और गीता को प्रणाली में जे! भेद है वह कुछ थोड़ा नहीं बातों 2 र हां | इन 

. सब बातों की आलोचना यथा-स्थान विस्तारपूबक की जायगी | मे 



. पहला अध्याय । धू 

हों दर्शनों की आलोचना करते हुए एक धारणा बराबर पक्की 
। ज्ञोती जाती है, वह यह कि दर्शनों में अशेष ज्ञाननावेषणा और 
, मैौलिकता होते हुए भी कोई एक ऐसी बड़ी चीज़ है जो उनमें नहीं 
है। वह अभाव, वह असम्पू्शता--बे तरह' खटकती है । और 
गीता में, दर्शन शास्रों के प्रतिपाद्य विषय का समर्थन करते हुए 

, एक और ऐसी चीज़ मिलती है जिसके कार्ण मालूम होता है कि 

: दशन शास्त्र की वह असम्पूणता और वह अभाव गीता में आकर 

| पूर्ण हो गया । एक वैज्ञानिक दृशन्त से इस बात को समझाने 

' की चेष्टा की जाती है। किसी रासायनिक द्रव्य का--जिसमें बहुत 

| सी चीज़ें मिली रहती हैं--वैज्ञानिक बहुत काशिश करके भी बाँध 
| नहीं सकते या उसकी गोली नहीं बना सकते पर, जब कोई सुचतुर 

रसायन-शास्त्री उसमें एक और पदार्थ मिला देता है तो वह फौरन 

आपस में मित्र जाता है भ्र्थात्‌ आपस में मिल्च कर एक हो जाता 

है| इसी तरह दर्शन शाल्र में अनेक चिन्ता, विचार और गवेषणा ' 

होते हुए भी उसकी असम्पूर्ता दूर नहीं हुई थी, किन्तु गीवा ने 

ईश्वरवादरूपी एक अपूर्व वस्तु का संग्रोग करके बढ़ी आसानी से 

दर्शन शाल््र का वह अभाव मिटा दिया है। यह बात भी यथा-खान 

. दिखाई जायगी | 



दूसरा अध्याय । 

न्यायदशन ओर गीता । 

न्याय और वैशेषिक एक श्रेणी के दशन हैं। न्याय ते प्रधा- 
नतः लाजिक ([,०80) है; पंचावयव या 59)02/50 का प्रतिपादन 

करना न्‍्यायदशन की विशेषता है | वैशेपिक की विशेषता परमागणु- 
बाद है। उसके मत सें परमाणु नित्य पदाथ है । किन्तु परमाणु 
वास्तव में अनित्य है, वह साख्यद्शेन की तन्मात्रा के जोड़ का सम- 
किए । जहाँ न्याय और वैशेषिक्र समाप्त होते हैं असली दशशन वहाँ 
से आरम्भ दवोता है । विद्यारण्य मुनि ने तैत्तिरिय उपनिषद्‌ की 
दीपिका में लिखा ऐ--मूल कारण परतह्म से आकाश, काल, 
दिक और परमाण उत्पन्न होने के बाद जो फिर सृष्टि हुई वही 
गैतम आदि ऋषियों की प्रदर्शित प्रणाली से स्थापित की जा 
सकती है। 

न्याय-दशन की मित्ति महर्षि गौतम का बनाया हुआ न्याय- 
सूत्र है। इसके पांच अध्याय हैं । प्रत्येक भ्रध्याय में दे! परिच्छेद 

कित++-+++-«- ०» “««- बज जा नन्‍शम+>-+-+ हनन 

पज़कारणात्‌ पर्रह्मण उत्पन्नाकाशकालदिशर परमाणवश्च यदा 
व्यवस्थित: तदा तत आरभ्य उत्तरकालीना सश्गितमायुक्त प्रकारेण व्यवत्ि 
इताम ! 'तस्माद्ठा वा एतस्मादात्मव आकाशः सम्भूतए अगुषली प्रधम खण्ड और इसी अंश की दीपिका । 



दूसरा अ्रध्याय | ६ 

'हैं। इन्हों को आहिक कहते हैं । वात्स्यायन का उस पर सब से 
पुराना भाष्य है । उस साष्य पर उद्योतकर का न्याय-वार्तिक, 
वाचस्पति मिश्र की तात्पय्येटीका और उदयनाचाय्य की तालय्य 
परिशुद्धि प्रचलित है । 

न्याय-दशन के मत में संसार दुःखमय है। सुख जो कुछ है 
वह भी दुःख से मिला हुआ है, इसलिए गाण-रूप में सुख को 
भी दुःख ही समझना चाहिए, पेदा होते ही दुःख आरम्भ हो 
जाते हैं | यदि दुःखें का नाश किया जाय तब जन्म का पहले 
नाश करना चाहिए | जन्म का कारण प्रवृत्ति है।.जीव प्रवृत्ति के . 
वशीभूत होकर ही कर्म करता है; कम्में-फल भेगने के लिए ही 
उसके फिर जन्म प्रहय करना पड़ता-है । प्रवृत्ति का हेतु क्‍या 
है १ “देषप ।” देष तीन प्रकार के हैं राग, द्वेष और मोह । राग 
(आसक्ति) , विद्वेष ग्लौर मोह (प्रमाद) के सिवा और किसी 

विपय में जीव की प्रवृत्ति नहीं होती । थे दोष हमारे मिथ्याज्ञान 
से उत्पन्न हुए हैं । इसलिए मिथ्याज्ञान को बिना नष्ट किये हमारी 

ढुःखें से निवृत्ति नहीं हो सकती । 
दुःखजन्म-प्रह्ृत्तिमिथ्याशानानास उत्तरोत्तरापाये: तद॒न्तरा-पायादुपवर्गं: । 

ज्या० सू० ।$49| २[ * ' 

मिथ्याज्ञान को उच्छेद करने का उपाय क्या है ? न्‍्यायदशेन 
गरम मभ लक व जप उकतअाअबअाा 5८ उतर थ

ा था बं;बब 

| इसके भाष्य में वात्थाथन लिखते हैं-.यदा तु॒ त्वज्ञानात्‌ मिथ्या- 

ज्ञानमपैति, तदा, मिथ्याज्ञानापाये दोषा अ्पयन्ति, देषापाये प्रवृत्तिरपेति, 

प्रवनत्यपाये जन्म शपैति, जन्सापाये हुःखमपैति, दुःखापाये चाल्यन्तिकोपवर्गा 
निःश्रेयलमिति 7 



घ्ा गीता में इश्वस्वाद । । 

कहता है कि, वत्तज्ञान के विना सिथ्याज्ञान का नाश नहीं 

होता । इसी लिए तत्तज्ञान के द्वारा ही जीव नि:श्रेयस वा अपवर्ग की 

प्राप्ति कर सकता है। हु:खें के अत्यन्त नाश को अपवर्ग कहते हे । 

इसलिए न्यायद्शन के मत में दुःख-नाश का एक भात्र उपाय है-- 

तस्लनज्ञान | और न्यायद्शन का उद्देश्य है--जीव को तत्ततज्ञान क 

उपदेश देना | किसका तत्लज्ञान ? न्यायदर्शन का उत्तरहै (१, 

प्रमाण, (२) प्रमेय, (३) संशय, (४) प्रयोजन, (५) दृष्टन्त, (६, 

सिद्धान्त, (७) अवयव, (८) तक, (<) निर्णय, (१०) वाद, (११) 
जल्प, (१२) वितण्डा, (१३) हेल्वाभास, (१४) छत्न, (१५) जाति 

और (१६) निप्रहधान--इन सेलह पदार्थों का तत्वज्ञान | इनमें से 
प्रमेय- का तत्वज्ञान खतः.और प्रमाण आदि का तत्ज्ञान परत: 

अपवर्ग का.हेतु है । 
न्‍्यायदर्शन के अनुसार इन सेलह पदार्थों का खरूप क्‍या है | 
१ प्रमाश-अमा के साधन का नाम प्रमाण है (१ ७॥॥8 ० 00 - 

0088 ) प्रमाण :४-तरह 'के हैं; -प्रयक्ष ( ?७९९४४0॥ )अनुमान 

( [70७॥06 ), उपमान ( 87008ए ) और शब्द (आप्त वाक्‍्य)। 

३ प्रमेय--प्रमाण का विषय (09४७ ० ]009०0४७) 

प्रमेय बारह तरह का है;--आत्मा, शरीर, इन्द्रिय (चक्चु आदि), 
अ्रथ॑ (.इन्द्रियों के विषय, त्िति, जल, . तेजस, वायु और 
आकाश के संयोग से यथाक्रम उत्पन्न हुए शब्द, स्पर्श रुप, रस 
और गन्ध ) बुद्धि, मन, प्रवृत्ति (8०४४७) देष (राग, हेप, मोह) 

प्रेयभाव (पुनरजन्म), फल-(कम्मेफल-भोग) ढुःख और अपवर्ग | ह$ 
' ३ संशय--सन्देह ह 



दूसरा अध्याय |. र्न्डः 

हे ४ भ्रयाजन ( 0१०४४ ) जिस उद्देश्य में मनुष्यों की प्रवृत्ति 
होती है उसी को प्रयोजन कहते हैं | 

४ इष्टान्त ( ॥॥59708 ) | 

६ सिद्धान्त-विषय का निश्चय | 
७ अवयब--न्याय का एक देश ( ७४४३० )। 
८ तक ( रएलांगए ) ( €) निर्णयय--पर-पक्त-दपण और 

सपन-ख्ापन द्वारा श्र का निश्चय ( 0णा०॥श्मंण)। (१०): 
 बोद ( 2छगागाए्तांग्ींणा ) | (११) जरप ( 807807ए) 
; (१२) वितण्डा ( 0+शाए्रोगह ) (१३) हेलाभास (/ाटं०४ ) | 
| (१४) छछ् ( (0॥॥780 ), | (१५) जाति ( 5४ शाशे०४5 ) । 
| (१ ६) निम्नह-स्थान जिसमें विवादी की विप्नतिपत्ति ( 7$9:0) वा 
: अंप्रतिपत्ति ( [270/9९० ) प्रकाश पावे | इन सोलह पदाथो 

। बें---जिनके तत्वज्ञान से न्याय के मत में अपबर्ग की प्राप्ति होती 

' ई--ईश्वर का कहीं उल्लेख नहीं। वस इन्हों सोलह पदाथों के 
विचार में ही सारा न्‍्यायदर्शन समाप्त हो गया है। न्यायदर्शन 

स्थुल रूप से तीन भागों में विभक्त किया जा सकता है--पथम, 
; न्‍्यायांश (.0270 ), दूसरा तकीश ( )90९00#0 ) और तीसरा 

; दर्शनांश ( >0/]5ं०७) । न्याय वाले अंश में प्रमाण के विचार 
के साथ पञ्चावयव न्याय ( 8जगा0डांग्ा ) की गवेषणा भरी 

आ्रालेचना दिखाई पड़ती है। वाद को, ( तव्यन्याय में ) न्याय के 

पण्डितों ने केवल प्रमाण के विचार में ही सारी शक्ति लगा दी 
है | किसी किसी ने अलुमान प्रमाण के द्वारा ईश्वर को सिद्ध करने 
के लिए अनेक युक्तियों की अवतारणा की है .। । 



३० गीता में ईश्वरवाद । 

“बिल्यादिक सकत् के कारययवात्‌ घव्वत्‌ ।" # 
घट का बनाने वाल्ला जिस तरह कुम्हार है जगत्‌ के वनानेवाले 

ईश्वर भी उसी प्रकार हैं। इसी का नाम न्‍्यायचर्चा है। ईश्वर के सम्बन्ध 

में की गई इसी तरह की न्यायचर्चा को उद्देश में रख कर उदयना- 

चार्य्य ने प्रसिद्ध 'कुसुमाजलि” अन्ध को बनाया है। उनके मत में 

इसी तरह की न्यायचर्चा शाल्रोक्त-मननक्रिया का दर्जा रखती है । 
न्यायचर्चयमीशस्य मतनब्यपदेश भाक | कुसुमाअलि, १। ३ 

यदि तक के द्वारा भी इंधवर सिद्ध व हों तव नेयायिकों का 
अमर ही निष्फल हो जाय । किन्तु कुछ सलनों के मत सें इश्वर को 
तर्क का विषयीभूत करना ही ठीक नहीं । | 

न्यायद्शन का तकाश--जल्प, वितण्डा और छल्ल आदि के: 
विचार में नियाजित हुआ है । इसका प्रकृद दर्शन के साथ कोई 
सम्बन्ध नहीं है। न्याय के दर्शनांश में आत्मा, शरीर, इन्द्रिय और 
मन की आलोचना की गई है। इसी अंश में प्रसंगवश पृथ्ची, 
जल्न आदि पाँच भूत, रूप रस आदि गुणों का विचार और घोड़े में 
परभाणुवाद का भी उल्लेख हुआ है। आत्मा, शरीर, मन, बुद्धि से 

अत्तग है, वह भेक्ता है, ज्ञान का आश्रय है और निद्य भी है--इन 
बातें को न्‍्यायद्शन ने बहुत ही अच्छी तरह प्रमाणित किया है। 

# न्यायद््शन ४। १। २१ सूत्र पर विश्वनाथ की बनाई वृत्ति | 
* आगम्ाश्च द्रष्टा वोद्दा स्वेज्ञातेश्वर इति। बुद्धधादिभिश्चामकिंगेति- 

रुपास्यमीशर प्रत्यक्षानुमानागमविषयातीत कः शक्त उपपादयितुम । चायदर्शन 
<' ४] १। २१ सूत्र पर वात्थायन-भाप्य। इससे सालूम हुआ कि ६४७... * ५ ते सालूम वात्खा भी इंश्वर के ठके का विषयी भूत करना पसन्द नहीं करते। हे 



दूसरा अध्याय ११ 

न्‍्यायदशन ईश्वर को अखोकार नहीं करता । चौथे अध्याय 
“के प्रथम आहिक में इंश्वर का उल्लेख हुआ है । ईश्वर ही जीव 
*क्षो कम्मीं के फल देता है यह बात भी वहीं प्रमाणित की गई है । 

इखरः कारण पुरुपक्ृम्मोफल्यदुर्शनात्‌। ्यायसूत्र, ४७ । ३ । १६ 

इसके भाष्य सें वात्यायन कहते हैं--“भनुष्य के कर्म्मों' के 
फल्ल जिसके हाथ में हैं वही ईश्वर है ।” | इसको छोड़ कर 
न्यायदश में आर कहीं ईश्वर का जिक्र नहों आया है। 

इसलिए न्यायदशन में ईश्वर का स्थान बहुत गाण है। न्याय- 
“ दर्शन में ठु:खें के नाश या अपवर्ग की प्राप्ति के जे उपाय बताये 
हैं उनके साथ ईश्वर का रची भर सम्बन्ध नहीं है । ईश्वर हो या 

| न हो, जीव उससे सम्बन्ध रखे या न रखे--इस बात से न्याय- 
ट दर्शन की वताई ढुःखनाश की प्रणाली में कोई हानि नहीं पहुँचती। 

* क्योंकि न्‍्यायदश में बताये सोज्नह पदार्थों का ( जिनमें ईश्वर का 
| जिक्र तक नहीं ) यथा ज्ञान प्राप्त करके, जीव दुःखें की अत्यन्त 
+ हानि करके, अपवर्ग की प्राप्ति कर सकता है। न्यायदरशन मुक्ति का 
£ यही पथ बताता है । पर, गीता में बताया मुक्ति का मार्ग इससे 
£ चिल्लकुल खर्तत्र है--उस सार्ग सें बिना ईश्वर का अवल्म्ब किये 
एक कृदम भी नहीं चला जा सकता । क्या, इसीलिए गीता में 

. न्यायदर्शन का कहीं भी क़िक्र नहीं आया है ? 

___र-------++++ 

| पराधीन पुरुपस्य कर्म्मफलाराधनमिति यदुधीनं स ईश्वरः । तस्मादीशरः 

कारणमिति | 
र्‌ 



तीसरा अध्याय । 

वैशेषिकदर्शन ओर गीता | 

पहले कहा जा चुका है, कि न्याय ओर वैशेषिक एक ही श्रेणी 
के दशन हैं। वैशेषिक-दशन का आधार महर्षि कणाद के बनाये 
वेशेषिक सूत्र हैं। इसमें दश अध्याय हैं। प्रत्येक अध्याय में दे! दे 
परिच्छेद हैं। इन्हों को आहिक कहते हैं। वैशेषिक-दशन का 
पुराना साष्य नहों मिल्ञता पर प्रशस्तपादाचाय्ये का पदार्थ-धर्म- 
संग्रह ही उसका भाष्य समझा जाता है। उदयनाचाय्य की 
किर्णावज्ञी और श्रीधराचाय्ये की न्‍्यायकन्दली पदाथे धम्म-संग्रह 
की बढ़िया टीकायें हैं। एक और नया साध्य इस दर्शन पर प्रचलित 
है--बह शहूरमिश्र-क्रत 'वैशेषिकसूत्रोपस्कार! है। वैशेषिक-दर्शन 
के मत में भी संसार ु:खम॒य है। उस दुःख क्री अत्यन्त निवृत्ति 
ही निश्रेयत कहाती है # वैशेषिक के मत सें भी नि:श्रेयस की 
प्राप्ति तत्तज्ञान से ही होती है। वैशेषिक-दशन उस तत्त्व को बताने 
पा्षा भन्‍्थ है। यही उसका उद्देश्य है। कौन से तत्तज्ञान से 
निःश्रेयस की प्राप्ति होती है ! वैशेषिक बताता है कि द्रव्य गुण 

७०)+3औ3++>+>ज>5ै.0.ह.00ह000ह0ह0ह00.8.. 

)३+०+-+->ब-.-.०े 

क# नःश्चयम्‌ आल्य-त्तकी दुःखलियृत्तिः । शह्टर-मिश्रकृतः चेशेपिक- सून्नोपस्‍्कार, १। १ । २ 
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कम्स, सामान्य, विशेष और ससवाय--इन छ:ः पदार्थो' के साधम्य 
और वैधम्य के ज्ञान से उत्पन्न हुए तत्लज्ञान से । 

“धम्मेचिशेषप्रसूतादूदन्यगुण ऊम्मंसामान्यविशेषत्तमवायानां पदार्थानां साथ- 

स्मवेधम्पाभ्यां तसज्ञानान्नि:प्रेयलम !?? ३ 

ह॒ . [ चेशेषिकदर्शन | 

३(१।३ 

बाद के ग्रन्थों में अभाव नामक सातवाँ पदाथ और बढ़ाया 

गया है । सम्भव है कि प्रशस्तपादाचाय्य ही इस . मत के प्रवत्तक 

हों । वे लिखते हैं--- 

“द्वष्गगुणकर्म्मेसामान्यविशेषसवायानां पण्णां पदार्थानाँ भ्रभाव- 

सप्तमांनास्‌ ।! 

वैशेषिक-द्शन के इन छः पदार्थों" के साथ श्रोकदशेन का 
बहुत मिलान है । 

(१) दृब्य (80088) तो प्रकार का है--क्षिति, अप 

तेज, वायु, आकाश, काल (7९), दिक (90००) आत्मा और 

भन | क्षिति, अप, तेज और वायु थे निद्य और भ्रनित्य भेद से दो 

प्रकार के हैं| परमाणु के रूप में नित्य और परमाण से बने शरीर 

इन्द्रिय और विषयरूप में अनित्य हैं। वेशेषिक ,के मत में ये चार 

तरह के पस्माणु ओर आकाश आदि अन्य पाँच द्रव्य निद्य है। 

झात्मा ज्ञान का आश्रय है। मन के द्वारा आत्मा का प्रल्नक्ष होता 

-है। आत्मा विश्लु है पर अनेक है---हर शरीर में मिन्न मिन्न आत्मा 

: हैं। वैशेषिक के मत में सन अण है। मन ही. .सुख ढुःख ओर 
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श्रात्मा को प्रदत्त करने का कारण है। गुणों का आश्रय द्रव्य है। 
गुण के बिना द्रव्य की सत्ता नहीं रह सकती । 

(२) गुण (8॥४07॥०» -ैशेपिक के मत में गुण २४ प्रकार 
के हैं--रूप, रस, गनन्‍्ध, रपशे, संख्या ()१७॥/७" परिणाम, 

पृथक्त (5०ए7४७॥५), संयोग (0००]०॥०४०॥), विभाग (98][7॥0 

४०७), परत्न (27०४४ ), अपरत ( ?08७१०१६५ ), चुद्धि 

(४०णट्टोए), सुख, ढुःख, इच्छा द्वेष ओर प्रयत्न (0) | सूत्र 

में ये १७ गुण कथित हैं। प्रशलपाद ने गुरुत् (शै०४॥) 

द्रबल्ल (77409) स्नेह (7४४०७) संस्कार, अ्रद् (धर्म्म और 
अधर्म) और शब्द इन सात गुणों को जोड़ कर २४ संख्या पूरे 
की है। 

(३) कम्मे--पाँच तरह का है--उत्लेपण (ऊपर को फेंकना), 
भ्रवत्तेपएण (नीचे को फेंकना), आकुंचन, प्रसारण और गमन। 
ओर जितले प्रकार के कर्म हैं वे सव गमन के ही अन्तर्गत समझे 
जाते हैं। ' | 

(४) सामान्य जाति (9७॥५७), जाति दे प्रकार की है परा 
भर अपरा । अधिक-देश-बत्ति जाति को परा और अल्प-देश-दृत्ति 
जाति का अपरा कहते हैं। मतुष्यल, अश्वल और गे जाति के 
मुकाबल्ले में प्राणित्॒ जाति परा है। 

(४) विशेष--कोई कोई विशेष को व्यक्ति के अर्थ में लगाते 
हैं। सासान्य-जाति, विशेष-व्यक्ति | 

__ हों मत साल सी ठीक होता है। किन्तु वैशेषिक-मतावलम्बी 
९ [ातज्ततप!, गन पिल्टनिटज कर 
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इस मत को खीकार नहीं करते । उनके मत में जिस असाधारण 
धर्म्म से निर्वयव पदार्थ के परस्पर भेद की सिद्धि हो वही विशेष 
है । वेशेपिक वाले कहते हैं कि दो अणुओं से लेकर घटादि तक 
सारे अवयव वाले द्वव्यों का परस्पर भेद उनके अपने अपने अवयव 
के भेदों से सिद्ध होता है। किन्तु एक जाति के निरवयव परमाणुओं 
में यह भिन्नता कैसी ? जिस धर्म्म के द्वारा उनमें परस्पर भेद सिद्ध 
होता है वही--विशेष है। 

(६) समवाय [70-०॥ (8७४५४: 9)--निद्य सम्बन्ध । 

तनन्‍्तु के साथ चल्ध का जो सम्बन्ध है, गुण के साथ गुणी का जो 
सम्बन्ध है, क्रिया के साथ द्रव्य का जो सम्बन्ध है, जाति के 
साथ व्यक्ति का जो सम्बन्ध है--बही समवाय कहलाता है । 

(७) भ्रभाव--दो प्रकार का है। (क) संसर्गाभाव अथ्थांत्‌ 

सम्बन्ध का श्रभाव; इसके भी तीन भेद हैं पहला--प्रागभाव- 

दूसरा--ध्वंस अर्थात्‌ नाश और तीसरा अत्यन्ताभाव, जिस तरह 
जड़ में चेतन का अत्यन्ताभाव | 

(ख) अन्योन्याभाव--घेड़ा हाथी नहीं, घोड़े में हाथी का 

जो झभाव है और हाथी में घोड़े का जे अभाव है वही अन्योन्या- 

भाव कहलाता है ! 

वैशेषिक-दर्शन ईश्वर को अखीकार नहीं करता । दूसरे अध्याय 

के प्रथम आहिक में वायु का विचार करते हुए इशारतन्‌ ईश्वर का 

उल्लेख मिलता है । “संज्ञा कम्मेलस्मद्विशिष्ानां लिड्डस? 

( वैशेषिक २।१। १८ )। “प्रतनज्षप्रदृत्तत्वात्‌ संक्षा कम्मेण:” 
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१६ गीता में ईश्वखाद । 

(वैशेषिक २। १। १६ )। संज्ञा अर्थात्‌ नाम और कर्म्म अर्थात्‌ 

पृथ्वी भ्रादि कार्य्य ये दे चीज़ें हमसे बढ़ कर एक विशिष्ट 
(धएशं०") इंश्वर और महर्षि आदि के अस्तित्व को प्रमाणित 

करती हैं। घट पट आदि नाम से थे ही चीज़ें किस तरह समझी 
जाती हैं ईश्वर के सट्ढेत से । पृथ्वी जल जब कार्य्य हैं तब इनका 

कर्ता भी अवश्य होना चाहिए | वही कर्ता, इश्वर है |# 

यह केवल एक इशारा है। इसका बहुत सा भाग तो प्रसड्ड- 
विरुद्ध भी कहा जा सकता है। इसके सिवा वैशेषिक सूत्र में ईश्वर 
का प्रसद़ कहों नहीं आया है। | 

नये नेयायिकों के वैशेषिक पर बनाये श्रनेक ग्रन्थों में मूल- 
पूतरों में कहे नी द्र॒व्यों से अक्ग आत्मा का विचार करते हुए ईश्वर 
का प्रसड़ दिखाई पड़ता है। वे झात्मा के दे! भेद मानते हैं| जीवात्मा 
श्र परमात्मा । 'भाषापरिच्छेएः अ्न्ध में श्रात्मा के बजाय 
'देहिना”” (जीव और ईश्वर) शब्द का प्रयोग हुआ है। मूल सूत्र 
के तीसरे भ्रध्याय में आत्मा का निरूपण किया है। देह, इन्द्रिय 
और सन से आत्मा खतस्त्र है--युक्तिपू्क यह बात प्रमाणित 
डर तजनत+त- ...... हज] 

मकनलह अन्न >ज>++>- 2४>-न- “न मी जम की 5: 73340 ८ 353 5.2७ 

# शहर मिश्र ने वैशेषिकसूतरोपस्धार में इस तरह लिखा है “संज्ञा नाम स्य ' जिल्यादि तदुभयम “अस्मदिशिष्टानाम्‌ इंश्वरमहरपीणां सत्चेजपि- लिज्ञम 7? (२। १ । १४). “बेटपटादिसंज्ञानिवेशनमपि इंश्वरसझुता- घीनमेद | यः शब्दों यत्र इश्रेण 'सट्ठेतितः सृ तत्र साधु: ।... .. तथा च सिद्ध संज्ञा गया ईंश्वरलिडम्‌। एंव कम्मांपि काय्ये्पि ईश्वर लिह्षम। तथाहि दिल्यादिक सकदू के काप्येजात्‌ वर इतिए (६।१848) ०. * तल ै 
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ः की गई है, किन्तु वहाँ ईश्वर का ज़रा सा ज़िक्र भी नहीं 
: आया है ।# 

नव्य नैयायिक्रों ने हिसाब क्गा कर बताया है कि ईश्वर में 
ज्ञान, इच्छा, प्रयत्न, संख्या आदि गुणों का समावेश है । 
“महेश्वरप्टौ”” । कहने की ज़रूरत नहीं महर्षि कणाद ने मूल दर्शन 
में इस तरह हिसाव लगाने का साहस नहीं दिखाया है । 

प्रशस्तपादाचार्य्य॑ने पदार्थ समूह में तत्ज्ञान का मोक्ष का 
कारण वताते हुए “तथ्व इंश्वरनोदनाभिव्यक्तात्‌ धम्मादेव” बह तत्त- 
ज्ञान ईश्वर की प्रेरणा से उत्पन्न हुए धम्म्म से प्राप्त होता है--लिखा 
है। किन्तु मूलसूत्र में “धर्म्म-विशेष-प्रसूत” मात्र ही लिखा है। इससे 
ते यह मतलब निकलता है कि निवृत्ति लक्षण वाले धर्म्म से या 
निष्काम कम्से द्वारा उसन्न हुए धर्म से जिस तत्तज्ञान की प्राप्ति 
होती है बद्दी. मुक्ति का साधन बनता है । 

प्रशस्त पादाचाय्य॑ने परमाणुवाद के प्रसद्भ में भी ईश्वर का 
ज़िक्र किया है। मूल सूत्र में यहां भी ईश्वर का कोई प्रसज्ज दिखाई 
नहों देता | कणाद के मत में सत्‌ नित्य और अकारण है | घट पट 
आ्रादि का कारण परमाणु ही है। परमाणु का कोई कारण नहीं। 
घट आदि पदार्था' को तोड़ कर यदि उनके खण्ड के खण्ड करते 
जाये ते चाहे उन अवयवों को हम कितना ही सूक्ष्म से सूक्ष्म 

# वाह्य्ाप्रन ने न्यायदर्शन के चौथे भ्रध्याय के प्रधम श्राहिक के इकीसच 
सूत्र के भाष्य में इल तरह लिखा है--““गुणविशिष्टमात्मान्तरमीश्वरः तस्यातम- 

कल्पात्‌ कल्पान्तरानुपपत्तिः ।? क्‍या आत्मा का जीव और इश्वर के रुप में 

भेद मानने की जड़ यही है ? 



श्दं गीवा में ईंश्वखाद । 

क्यों न कर डालें अन्त की वे इतने सूक्ष्म अवश्य हो जायँंगे कि फिर 
उनके खण्ड हम न कर सकेंगे। जिसका विभाग न हो सके--- 
जो परम सूक्ष्म है वही परमाणु है| परमाणु उत्पन्न भी नहीं होता, 
उसका नाश भी नहीं होता | इस लिए वह नित्य है। दो परमाणुश्रों 
से एक हगणुक कर कई परमाणुओं से एक तसरेसु वनता है। 
इसी क्रम से स्थूल्न चीज़ों की उत्पत्ति हुई है |# 

प्रशस्त पादाचार्य्य कहते हैं कि सकल-भुवनपति महेश्वर संहार 
करने की जब इच्छा करते हैं तव परमाणुओं से बने शरीर भरादि 
विषय क्रमश: नष्ट हो जाते हैं। उस समय केवल चार तरह के 
परमाणु ही वाक़ी रह जाते हैं। प्रलय काल के वाद जब मदेश्वर 
णियों के भोग के लिए फिर सृष्टि करने की इच्छा करते हैं, तब 
अद्ृष्ट को प्रेरणा से पहले ते वायु के परमाणुओं में स्पन्दन उत्पन्न 
होता है और फिर वायु-परमाणु के समूह के परपपर संयोग से 
ह्सजुक आदि क्रम से महान्‌ वायु उत्पन्न होकर आकाश में प्रवाहित 
होता है। बाद को इसी तरह से तेजस परमाणु से बड़ा तेज और 
जतलीय परमाणु से महान्‌ सलिलराशि उत्पन्न होती है और पा्धिव 
परमाणु के संयोग से विपुत्ता पृथ्ची की उत्पत्ति होती है। इस तरह 
चार भहाभूतें के उलतन्न होने के बाद महेश्वर के संकरप से अह्याण्ड 
की उत्पत्ति होती है, उसमें से फिर जहा उसपन्न होते हैं और वह सृष्टि का कार्य आ्रारन्भ कर देते हैँ 

हे वात पहले भी कही जा चुकी है कि यह मत प्रशस- 
03000 4 0 पूत्न में तो इसकी गन्ध तक भी नहीं है। 

-... * वैशेपिकदर्शन के चैये धष्याय का एहला ्राधिइ नस 
$ ढ 
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कुछ हो! यह बात ते! माननी ही पड़ेगी कि वैशेषिक-दरशन में 
भी ईश्वर का स्थान सुख्य नहीं बल्कि बहुत ही गोण है। वेशेषिक- 
द्शनकार ने निःश्रेयस॒ की प्राप्ति की जे प्रणाल्ली बताई है उसके 
साथ ईश्वर का वहुत ही कम सम्बन्ध है। ईश्वर हों वा न हों जीव 
के साथ उनका कुछ सम्बन्ध हो वा न हो वैशेषिक का उससे 
कोई हानि ल्ञाभ नहीं | सात पदार्थ ( जिनमें ईश्वर नहीं है ) और 
उनका साधर््य और वेधरम्यज्ञान सल्लामत रहे--वैशेषिक उन्हीं के 
तक्तज्ञान के बल से दुःख की अल्यन्त हानि करा कर मुक्ति दिला 

देगा | यही वैशेषिक का बताया मुक्तिपथ है। गीता का बताया 

मार्ग इससे विलकुल अल्लग है। ईश्वर को छोड़ कर उस मार्ग पर 

चलना अ्रसम्भव है। क्‍या इसी लिए ही गाता में कहीं भी वैशेषिक 

का ज़िक्र तक नहीं आया ९ 



चोथा अध्याय । 

पू्व मीमांसा । 

भीमांसा-दुशन का संक्षिप्त विवरण । 

वेद में दे! काण्ड हैं--करम्मंकाण्ड और ज्ञानकाण्ड | संहिता 

और ब्राह्मण भाग ते। कम्मेकाण्ड, आरण्यक्र और उपनिषद्‌ भाग 
ज्ञानकाण्ड कहत्लाता है। वेद के करम्मकाण्ड में जे विरोध हैं 
उनका समझाने के लिए मीमांसादर्शन की उत्पत्ति हुई है। 
मीमांसाद्शन की मित्ति महर्षि जैमिति प्रणीत पृर्वमीमांसा सूत्र 
हैं। इसके बारह अध्याय हैं। पूर्वमीमांसा पर शवर खामी का 
प्रसिद्ध भाष्य है। कुमारिल भट्ट ने इसी भाष्य पर (तन्त्रवात्तिका 
नाम का विख्यात वार्तिक लिखा है। माधवाचाय्य ने “जैमिनीय- 
न्यायमाला-विस्तर” में मौसांसाद्शन के अधिकरणों की बड़ी - 
अच्छी व्याख्या की है। आपोदेव का “मीसांसान्यायप्रकाश” 
और लैगाचि भारकर का अई-संग्रहः मीमांसादर्शन के सस्वन्ध में 
सुप्रचलित प्रकरण-पन्थ है। 
५ सीमांसाद्शन के मत में वेद का कम्मेकाण्ड-भाग ही साथेक 
--ज्षानकाण्ड 'नकाण्ड निरथेक्र है। “आम्नायस्य क्रियाथेत्वातू आनथे- 
यत अतद्थानाम” (सोौ० सू० १।२। १) बेद कर्म को ही 
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प्रतिपादन करता है, इसलिए उसमें जितना ज्ञान का अंश दिखाई देता 
है वह सब निर्थेक है। इसके संत में उपनिषद्‌ में बताया गया 
सद्यसार केवल अथवाद है “सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म? “अ्रयमात्मा 
ब्रह्म,” “तत्तमसि” आदि वाक्य यदि वेद में न होते ते अच्छा 
था। सीमांसक कहते हैं कि वेद में जहाँ तहाँ आत्मा का जो 
वर्णन हुआ है वह केवल इसी बात को दिखाने के लिए है कि 
आत्मा शरीर से भिन्न है | इस तरह आत्मा का प्रतिपादन करके 

जीव को खर्गांदि अद्ृष्ठ फल्न की प्राप्ति के अथे यागकरम्म करने के 

लिए प्रचत्तित करना ही इसका उद्देश है+ | 

समीमांसादर्शन के मत में| वेद निद्य अश्नान्त और अपौरुषेय 
हैं। वेद के किसी ने रचा नहीं। ऋषि केवल मन्त्रद्रष्टा हैं। वेद 

चिरकाल से हैं और चिरकाल तक्न रहेंगे | वेद का प्रामाण्य खतः- 

सिद्ध है, वेद की सत्ता प्रमाण करने के लिए किसी अन्य प्रमाण 

की अपेक्षा नहीं। 

वेद जीव के हित के लिए धर्म्म का प्रतिपादन करते हैं। 

धर्म्म क्‍या है? यज्ञ आदि | “यजते खर्गकाम:” “खिर्गकामनां 

के लिए यज्ञ करता है |? इसी तरह के उपदेश से वेद जीव को 

यज्ञ करने की प्रेरणा करता है। जे। विषय दिखाई पड़ते हैं--उनकी 

# “शेपत्वात्‌ पुरुषार्थवादो यथाअत्येवु इति जैमिनिः ।? 

ु ब्रह्मघूत्र ३। ४। २ 

| देद की नित्यता प्रतिपादुन करने के लिए मीमांसादशेव में बड़ी 

योग्यता से शब्द का नित्यत्व प्रतिपादन किया है। प्रसज्ञ आने पर मीमांसा 

की बड़ी बढ़िया युक्तियों का परिचय दिया जायगा,। 
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शान्ति के लिए जीव खय॑ उपाय करता है। जिस तरह जीव भूख 
प्यास दूर करने के लिए अन्न-जल्ल संग्रह कर छोता है। किन्तु जे 
विषय अद्ृष्ट हैं--जैसे ख्ग आदि--उनके पाने का उपाय जीव 
किस तरह आविष्कार कर सकता है ? पर जीव ढुःखमय संसार 
को लाग कर सुखमय खान ज्ञास करने के लिए व्याकुल है। 
सांसारिक उपाय से उस उद्देश की सिद्धि नहों हो सकती। इसी 

लिए बेद कृपा करके जीव को उपदेश देते हैं--“खर्गकामो 
यजते” 'खर्गप्राप्ति के लिए यज्ञ का अनुष्ठान करो 7 ऐसा करने 
से निश्चय खर्मप्राप्ति होगी। खरग सुखें का धाम है; उस जगह 
दुःख का लेश भी नहीं, वहाँ इच्छा करते ही सुख मित्र जाता है | 

“यन्न दुःखेव सम्मिन्न न च अस्तमनन्तरम्‌ । 

अभिल्वापोपनीत च तत्सुख खापदात्पदस ॥ 

'जिस सुख में दु:ख का मिलान नहीं, जे सुख बाद को दुःख 
में नहीं बदल जाता, जे सुख इच्छा मात्र से मिल जाता है खर्ग 
में वैसा ही सुख मित्तता है यज्ञ के द्वारा इस खर्ग की प्राप्ति 
होती है। कारण, यज्ञ का फत्न अपू्व (;शाइत्शाऐेशाल्नो) है; 
निया जातमपूर्वम ! यज्ञ द्वारा अमृतत्न की प्राप्ति की जाती है। . 
अपाम साममस्ता अभूस” हमने सोमपान करके अमरत्व प्राप्त 

"फर-लिया है। 

पद कहते हैं:--./अ्तर्य हि वै चातुर्मासयाजिल: सुझत॑ 

दशा को जप जाकान्‌ जयति मृत्यु तरति पाप्मानं तरति 
यजते !” अश्वप्तेध यज्ञ के फल से 
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यजमान सब लोकों का जय कर लेता है, मृत्यु को तर लेता है 
आर, त्रह्महत्या से भी उत्तीर्ण हे। जाता है। उस समय वह यह भी 
कह सकता है “कि' मूल अस्मान्‌ कृणवत्‌ अराति: |” शत्रु हमारा 
क्या कर सकता है ? “'किमुधूत्तिस्सतमत्तंस्य ।? मनुष्य होकर मैं 
अमर हो गया; बुढ़ापा अब मेरा क्‍या कर सकता है ? 

पूर्वमीसांसा के संत में वेद पाँच प्रकार का है। (१) विधि: 
(२) मन्त्र (३) नामधेय (४) निषेध और (५) अ्थवाद । 

१ | विधि--7]ए्रा०४० । जिस वेदवाक्य से अज्ञात विषय 

का ज्ञापन है| उसका विधि कहते हैं। जेसे 'खगकासो यजेत 7 
पूर्वभीमांसा के सत में विधि-वाक्य हो बेद का सार भाग है। 

विधि के भी चार भेद हैं--उत्पत्तिवेधि, विनियोगविधि, 
प्रयोगविधि और अधिकारविधि | जो विधि सिफ कर्म्म के खरूप 
का ही विधान करे--उसको उत्पत्तिविधि कहते हैं; जैसे “अभिहोत्र 
जुह्दाति! अग्निहोत्र होम करना चाहिए। होम करने के लिए इतनाः 
जानना ही काफी नहीं है। किस तरह किस उद्देश से और किन चीज़ों 
से होम करना चाहिए इन सब बातों को जानने की भी ज़रूरत है । 

इन बातें को हीं विनियोगविधि बताती है। जैसे--“दल्ला जुहोति” 
दही से हवन करे “न्द्राम्नी इदं हविः” “इन्द्र और अप्नि के लिए 
ह हृवि है ।” यज्ञानुष्टान के यहाँ तक जान लेने पर भी और 

: कुछ जानना बाकी रह जाता है | बाद का किस किस तरह यज्ञाड़ु 

का अनुष्ठान किया जायगा--यह भी जानना ज्ञरूरी है। यह बात 

अ्रयोगविधि! बतायगी । जैसे-- अप्निहोत्र॑ जुद्दाति यवागू 

पचति” यहाँ अपिहेन्र होम और यवागू पाक--इन दे . क्रियाओं 
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का उपदेश दिया गया है। प्रयोगविधि की सहायता से यह चाह 
माह्म होती है कि कौन विधि पहले और कौन विधि बाद को 
अनुष्ठान में लानी चाहिए। यह बात जान कर भी पूरा काम न 
चल्ला। क्योंकि किसको कौन यज्ञ करना चाहिए--यह बात जाने. 
बिना यज्ञानुष्ठान नहीं बन सकता। अधिकारविधि” यही बात 
हमकी बताती है। क्योंकि जिसको जिस कर्म का अधिकार है 
वह उसको ही कर सकता है दूसरे को नहीं। जेसे--“राजा 
राजसूयेन खराज्यकामे यजेत |” इससे मालूम होता है कि राजा 
को छोड़ कर और कोई राजसूय यज्ञ का अधिकारी नहीं है। 

मीमांसकों ने जहाँ विधि का विचार किया है वहाँ पर नियम 
और परिसंख्या का भी उल्लेख किया है। “श्राद्धे भुखीत पिठसेवि- 
तम्‌ |” “श्राद्ध में बचा हुआ सेजन करना चाहिए |?! इसको नियम- 
विधि कहते हैं। जिस विषय में मनुष्य की रागवश प्रवृत्ति हो - 
भी सकती है और नहीं भी हो सकती है--उस विषय में प्रवृत्ति 
पैदा करने के लिए ही नियमविधि का प्रयोजन है। अ्राद्ध में बचा 
भोजन करना चाहिए? यह विधि यदि न होती तब बहुत सम्भव 
था कि आद्ध करने वाल्मा ख़य॑ भेजन कर लेता या उस दिन 
भेजन ही न करता। पर चाहिए था श्राद्ध से बचा हुआ भोजन 
'करना । इसलिए, उससें प्रवृत्त करने के लिए इस विधि की आव- 
श्यकता हुई | इसी तरह “आते भार्य्या' उपेयात” सी नियमविधि 

2 द कफ, न होता है वहाँ परिसंख्याविधि 
। जाता है। जैसे “प्रोज्षितं सांस हि जोद्‌ ? [ 

3 
सु 

३." डजीद ! प्रोत्षित मांस खाझ्ा ! मांस-मेजन सें मनुष्य की 
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खत: भ्रवृत्ति है--उसमें प्रेरणा करने की ज़रूरत नहीं है। इस 
परिसंख्याविधि के द्वारा यही उपदेश किया गया कि यदि मांस 

भक्षण करो तब यह नहीं जेसा तैसा सब तरह का मांस खा 
जाओ । अगर खाओ। ते मन्त्र द्वारा संस्कार किया गया मांस 

ही खाओ । 

२ | सन्त्र---“ अप्रिमीले पुरोहितं” वेद का संहिता ओश प्रधा- 

नत: इसी सन्त्र द्वारा गठित है। मीमांसकों के मत में मन्त्र यज्ञ के 

डहि्ट देवताओं के स्मारक हैं । 

३ | न्ामधेय--नामधेय का उद्देश है विधेय विषय को 

संकोच करने का । जैसे, “उद्मिदा यजेत पशुक्राम:” “चित्रया 

यजेत पशुक्राम:” यहाँ उद्मिद और चित्राद्गारा साधारण यज्ञविधि 

को बहुत कुछ सट्डुचित कर दिया है। हर एक यज्ञ से काम की 

सिद्धि नहीं होगी, उदभिद और चित्रा मामक यज्ञ से उद्देश्य सिद्ध 

होगा--ओर तरह के यज्ञ से होगा नहीं । 

४ | निपेध--निषेध-वाक्य द्वारा पुरुष को किसी काम के 

करने से रोका जाता है | जेसे, “कलज' न भक्तयेत्‌” . काल 

(विषाक्त तीर से साश गया शृंग) मत खाझ्रे । “मा दिवा खाप्सी:” 

(दिन सें मत सोओ्रे! इन वाक्‍्यों में कलल-भक्तण ओर दिन में 

शयन का निपेध किया है। े 

धू | अथवाद--जिस वाक्य से विधि या निषेध की प्रशंसा 

या निनन्‍दा की जाय उसी का अर्थवादं कहते हैं। अथवाद तीन 

तरह का है:--गुणवाद, अछुवाद और भूताथंवाद | गुणवाद का 

उदाहरण--“आदिलो यूपः ।” सूर्य कमी यूप नहों हो सकता' 
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इसका सतत्लब हुआ कि यूप ( यज्ञ-काष्ठ ) सूत्ये की तरह उच्ज्वल 
है। अलुवाद--जैसे, “अपिदिमस्थ भेषजम्‌ ।” भ्रप्ति हिस की 
ओऔदषध है !? यह बात हम पहले से भी जानते थे, वेद में यह न 

लिखा हो।ता ते! भी कोई हानि नहीं थी, इसी लिए इसको अभथवाद 
कहते हैं। भूताधवाद--जैसे, “इन्द्रो इत्राय वजम्‌ उदच्छयत्‌! 
एन्द्र ने बृत्र पर वज उठाया / मीसांसक इस तरह यह सिद्ध 

करने की चेष्ट करते हैं कि वेद सीधे रूप से या फेर से यज्ञ 

रूप धर्म को ही सिद्ध करते हैं। 
इन्द्र आदि देवताओं के - लिए यज्ञ किया ज़रूर जाता है पर 

मुख्य यज्ञ ही है न कि देवता । देवता ते गौण हैं--वे प्रयोजक 
नहीं हैं |# क्‍योंकि मौमांसा देवताओं का खतन्त्र अस्तित नहीं 
मानती । देवता मन्‍्त्रात्मक हैं। मन्त्र में जिस तरह शब्द रक़्खे 

हैं--वे ही देव-खरूप हैं। उस खरूप में--उस क्रम में ज़रा सा हेर 
फेर कर देने से ही मन्त्र निष्फल हो जाते हैं। “अप्रिमीले पुरोहि- 
तम ! इस सन्त्र में अम्रि शब्द की बजाय यदि वह्नि शब्द रख 
दिया जाय या “ले अप्तिं पुराहितम!” इस तरह ज़रा उलट दिया 

जाय ते! वह बिल्लकुल्ञ निष्फल् हे! जायगा--उससे कोई फल 
नहीं निकलेगा । ; 

| मीमांसादर्शन ३ । १। ६। 
अपिवा शब्दपूतेत्वात्‌ यश्करम्स अधान॑ स्वात्‌ गुणत्वे देवता श्रतिः |? 

मौमांसादर्शन $ | १। ६ | 
तस्मात्‌ देवता न प्रयोजिका इति-- ' 

शद्ूरभाष्यम्‌ ॥ 



चौथा अध्याय । २७ 

मीमांसक निरीश्वरवादी हैं। वे वेद को निल्र और अ्रञ्नान्त 
ज़रूर मानते हैं पर वेद ईश्वर-बाक्य हैं--यह वात खीकार नहीं 
करते। मीमसांसादशन में कहीं भी ईश्वर का वर्णन नहीं मित्रता । 
इसी लिए “विद्योन्मादतरड्विणी”” के ग्रन्थकार ने मीमांसकों का 
परिचय देते हुए एक जगह लिखा है “वे इंश्वर नहीं मानते। 
जगत्‌ का कोई बनाने वाला, रक्षा करने वाला और नाश करने 
वाला है--यह बात थे खीकार नहीं करते | उनके मत में जीव 
अपने कस्सें के अनुसार फल सोग करता है, उसमें ईश्वर का कोई 
सम्पर्क नहीं है ।?# 

ज्ञानवादी कम्मंकाण्ड के विरोधी हैं। वे कहते हैं कर्म के 
द्वारा श्रेया-ज्ञाभ नहीं होता--हो भी नहों सकता । “न कम्मंणा 
न प्रजया धनेन, ट्यागेनेकेन अम्रतत्वमानशु:”| अमरत्व लाम करने 
का उपाय न कर्म्म है, न सन्‍्तान है न॒ धन है--है केवल ल्याग !? 
वे कहते हैं कि करम्मे का फल्त चिरस्थायी नहीं; भोग के द्वारा 
कर्म का नाशं होने पर कर्म्मी श्रवश्य गिरेगा | श्रतएवं जो लोग 
कर्मों को श्रेयोल्ाम का उपाय समभते हैं--वे, मोहान्ध हैं । 

र कि त>>- >नजनक » आि++++5 कम. सन उममममम+-«-जनन-+-मव»»क 

# सहामहोपाध्याय महेशचन्द्र न्‍्यायरत्न अपने सम्पादित मीमांसादर्शन 
की भूमिका में लिखते हैं-- 
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| महातारायणोपनिपदू | १० । ९ 
डर 



न्प् गीता में इंश्ववाद | 

“बुब्ा हो ते भष्ढ्ा यज्ञरुपा अंशादशेक्तमवर ये कम । 
एतच्छर ये येइमिवत्दन्ति मूढ़ाः नरास्त्यु ते पुनरेबापि यन्ति ! 

मुण्डक १| २ ॥७॥ 

श्रविदयायां वहुधा व्तमाना वर्य झृतावां इत्यमिमनच्यन्ति वालाः | 
यल्कम्मिणो न प्रवेदयन्ति शागाद्‌ वेनात॒राः छीणलेकाश्च्यवन्ते । 

मुण्डक १ २ &। 

(१८ भ्रादमियों से किया जाने वाला यह यज्ञरूप कर्म सज़- 

वृत नहीं है। जो मूढ़ इसकी अच्छा बताते हैं वे जरामरण के हाथ 

में फँसते हैं ! 
नेक वरह के अज्ञान में फँसे हुए आदमी कर्म्मालुष्ठान करके 

अपने को कृताथ समभते हैं--किन्तु तत्लज्ञान के श्रभाव के कारण 

कर्म्म के नाश होने पर वे फिर खर्ग से नीचे की गिरते हैं 
इसी लिए कर्म्मफल चिरस्थायी नहीं अ्रतएव कर्मी का पतन 

अवश्यम्भावी है। करम्से के द्वारा भी अमरत्य-प्राप्ति की वात सुनी 
ज़हर जाती है--पर वह अमरत्व श्रापेक्चिक है--चिरक्षायी नहीं 
है। उस अमरत्व की परमायु वस प्रत॒य तक है। 

भ्राभूतसंपुर्व॑ स्थान भ्रस्ृतत्व॑ हि भाष्यते । 

विप्णुपुराण, २ | ८। 8० ॥| 

“भ्रक्ञय पर्य्यन्त अवख्थान को ही अमरत्व कहते हैं !” 
कम्मेफल नाश होने वाला है सिर्फ़ यही बात नहीं और भी 

उसके छुछ तारतम्य हैं । कर्मी अपने अपने थोड़े अच्छे, बहुत 
अच्छे कर्मी! के अनुसार ऊँचे नीचे छोकों को प्राप्त करते हैं [& 

पेग्ाद॒यः खाराज्यस्वेद्नविश्यबुक्तवम्‌ इति [” सांस्यवचऔसुदी, २। 



चौथा अध्याय । २<& 
हक दूसरे की उन्नति के देख कर स्वर्गवासी भी दुःखालुभव किया 

करते हूँ ।॥| 

कम्मे का एक और भी बहुत बढ़ा देष है और वह यह कि 
करम्स, वन्धन का कारण है| “कस्सैणा वध्यते जन्तुर्विद्यया च प्रमु- 
च्यते |” जीव कम्मे द्वारा वद्ध होता है और ज्ञान द्वारा मुक्ति- 

लाभ करता है 7 चाहे जीव पुण्य करे या पाप उसका फल्न उसको 
अवश्य ही भागना पढ़ता है । 

अ्वध्यमेष भोक्तव्य॑ कृत कर्म शुभाशुभम्‌ । 

नाभुक्त छीयते क्रम्मे कल्पकोटिशतरपि॥ 

“बिना सोग किये सो करोड़ कल्प पय्चैन्त भी कर्म का नाश 
नहीं होता । ज़रा सा भी कम्मे॑ जब तक बाकी है उसको भोगने 

के लिए जीव को संसार में आना पड़ेगा । 
“पुण्येन पुण्य लेक नयति पापेन पापस्‌ उभाभ्यामेव मनुष्यल्ञेकस ।!" 

* प्रक्षोपनिषद्‌, ३। ७। 

जीव को पुण्य का फल्ल भाग करने के लिए पुण्य-लोक में 

पाप का फल भोग करने के लिए पाप-ल्ोक में ओर पाप, पुण्य 

दोनों का फल भाग करने के लिए मनुष्य-लोक में गमन करना 

पढ़ता है !? इसलिए ज्ञानवादी कहते हैं कि जो कर्म इतनी बुरा- 

इयों का घर हैं--उनसे बचना ही भला है। अर्थात्‌ ज्ञानवादियों 

के मत में सब तरह के कम्मों का ल्याग ही बढ़िया मार्ग है । 

$ अतिशये विशेषस्तेन युक्त । विशेषगुणदर्शनात्‌ इतर दुःख स्थात्‌ ! 

सांख्यकारिका, २ गाड़पादसाष्य । 



€्‌ हि-# अच्याय 

पाचवा अध्याय । 

प्‌ ९ ० [वर्ममांसा | 
मीमांसादशन ग्रौर गीता । 

कर्म्मनुप्ठान ओर कम्मसंत्यास इन दे! मतों के विषय में गीता 
का क्या उपदेश है ? पहले पहल तो गीता में भी हम कम्म की 
लिन्‍्दा पाते हैं। भगवान्‌ वेद के कर्म्मकाण्ड को लक्ष्य करके अजैन 
को उपदेश देते हैं:-- 

“श्लेगुण्यविषया वेदा निद्धे गुण्ये भवाजु न ।? 
२। ४२ 

“है श्रजुन, वेद में दीन गुणों का ही वर्णन है तू इन तीनों 
गुणों से अतीत होजा |”? 

गीवा करम्मवादी मौमांसकों की ओर इशारा करती हुई कर्म 
को निन्‍्दा करती है 

यामिम्ां पृष्पितां बा प्रवदन्यविपश्चितः । 
बेदवादरताः पार्य नाव्यदस्तीति वादिनः ॥| 
काम्राआ्मानः सवगंपता जन्‍्मझमंफरपदाम । 
क्रियाविशेषज्ञहुला भोगैश्वर्यगति प्रति ]] 
सागशयबग्रसछातनां दयापहतचंतत्ताम्‌ || 

व्यवह्ाबात्मिका बुद्धि: सम्राधी न विधीयते ॥ 

गीता, २ | ४३-४४ | 



.पाँचवां अध्याय । ३१ 

“वेद के फलवाद में आसक्त होकर जो पुष्पित वाक्यों से 
कम्से की प्रशंसा करके कहते हैं कि इससे बढ़ कर और कुछ 

# ७० पा. बक 

नदीं--वे अज्ञानी हैँ ।” 

“जे कामात्मा हैं, खर्गपरायण हैं, भोग और ऐश्वय्य की 
क्रियाओं फे साधक कम्मे-काण्ड में अ्रनुरक्त हैं उन फलासक्त मनुष्यों 
की वुद्धि समाधि में कभी स्थिर नहीं होती ।” 

गीता ने साफ साफ ही कर्म्मी का पतन प्रतिपादन किया है-- 

श्रेवि्या मां सोप्तपा: पूनपापा 
यज्ञ रिप्टवा स्वर्गति प्रार्थयन्ते । 
ते पुण्यमासाथ सुरेन्द्रलाक- 
मश्नन्ति दिव्यान्दिवि देव भोगान्‌ ॥ 
ते त॑ भुक्‍्तवा स्वगेलेक विशाल, 
चीणे पुण्ये मत्येजेक विशन्ति | 
एवं न्रयीधम्मेमनुप्रपत्ा 
गतागत कामझामा लभनते ॥ गीता, ६ | २०, २१ ॥ 

“कर्म्मकाण्डी सोमपान करने वाले याज्ञिक, पापों से छूट कर 
यज्ञ द्वारा खर्ग-प्राप्ति की कामना करते हैं। वे इन्द्र्षोक में प्राप्त हो 
कर अनेक तरह के दिव्य भोगों को भागते है । 

“विशाल खर्गल्लोक में मोगें को भेग कर पुण्य क्षीण होने पर 

वे फिर मर्त्यलोक में आते हैं । इसी तरह सकास-साधक बार बार 
हि [34 

आते और जाते है |” 

कम्से बन्धन का कारण है--यह बात भी गीता में बार बार 

कही गई है-- 
ध्यज्ञार्थात्‌ कर्म्मणोन्यत्र लेकोज्यं कम्मेबन्धनः /” 



३२ गीता में ईवरवाद । 

/इंश्रोद्देश से जे कम्मे किया जाता है उसको" छोड़ कर 
और जितने करम्स हैं वे बन्धन के कारण हैं ।” के 

“श्रयुक्तः कामकारेण फले सक्तो निवध्यते ।” - 

“सकाम कर्म करने वाला फल में आसक्ति रखने के कारण 
बन्धन में पड़ता है।? |, या 

गीता में यह भी लिखा है कि देवता के लिए जे यज्ञ किया 
जाता है उसका फल्न अच्छा नहीं होता। क्योंकि देवता को प्रसन्न 
करके देवता को ही प्राप्त करते हैं ईश्वर को नहीं। साधक का 
गम्यान जब इंश्वर ही है तब देवता का भज कर विपथ में जाने 
से क्या लाभ ? 

यान्ति देवबता देवानू पितृन्‌ यान्ति पितृतताः । 
भूतानि यान्ति सूतेज्या यान्ति मद्यालिनाअपि सास | 

गीता, ६। २९४ * 
“जे "देवताओं को भजते हैं वे देवताओं को श्राप्त होते हैं, जो 

पितरों को भजते हैं वे पिहृगणों को प्राप्त होते हैं--जे भूत-गयों 
को भजते हैं--वे भूलें को प्राप्त करते हैं किन्तु जे मुझको भजते 
हैं वे मुझे ही प्राप्त होते हैं |? 

“देवान्‌ देवयजे यान्ति मद्भक्ता यान्ति साम्पि । 
गीता, ७। २३ 

“देवताओं को भजने वाले देवताओं को और मुझको भजने 
चाले मुभको प्राप्त होते हैं । «और 

येध्व्यन्यदेवतामक्ता यजस्ते श्रद्धयान्विताः ! तेथप सामेव कैम्तेय यजरयविधिपूर्वक्स | 
ह ..../..... -शगीता;:४ | २३ 



पाँचवाँ अध्याय | ३३ 

“जो भक्त श्रद्धापू्वक देवताओं का भजन करते हैं वे भी' मेरी 
ही उपासना करते हैं किन्तु जह उपासना विधिपूर्वक नहों होती ।”” 

देवताओं को प्राप्त करने में और भगवान को प्राप्त करने में 
कहना नहीं होगा--कि बहुत बड़ा भेद है। देवता को पाने का - 
यही श्रथे है कि जिस देवता का भजन किया जाय उसका सालोक्य 
और कभी कभी साथुज्य-लाभ हो जाय । जो इन्द्र की उप[सना 

करते हैं वे इन्द्रलोक को प्राप्त हे जाते हैं आर यदि बहुत हुआ ते 
इन्द्र की सत्ता में उनकी सत्ता मिलन जाती है, बस इससे अधिक 
नहीं | शाख्रकार कहते हैं कि देवताओं का पतन भी होता है--- 

“चहुनीन्द्र सहस्राणि देवानाजु युगे युगे 
फालेत समतीतानि कालोहि दुरतिक्रमः ॥ 5 

“नेक युगों में अनेक इन्द्र काज्वश क्षय होते हैं । काल की 
कोई जीत नहीं सकता 

अ्रतण्व, किसी देवता से सायुज्य-ल्ञाभ करने में कोई बड़ा 
लाभ नहीं। क्‍योंकि, देवता के पतन के साथ उसके उपासक का 
भी पतन होगा! तब फिर उसको संसार में श्राना पड़ेगा | गीता 
भी यही बात कहती है-- मा 

श्राव्रह्ममुवनाछोकाः पुनरावति ने5ड न । 
मा पेत्म तु कीन्तेय पुनजन्‍न्म न विद्यते ॥ गीता, ८। १७ 

मामुपेत्य पुनजन्म हुःखालयमशाश्वतस्‌ । 
नाप्नुवन्ति महात्मानः संसिद्धि परमां गताः । । 

गीता, ८ । १६ 
० -+>-> अल अंदाज चीन 

# सांख्यकारिका की दूसरी कारिफा पर गोड़पादभाध्य में उद्छ्त वचन). 



३९ गीता में इंश्वखाद । 

"हे अर्जुन, अर्न  छोक से भी जाव गिरा है पर मुभकी 

पाकर उसका फिर पठन नहीं होता ।” 

प्हात्मा मुझझे पाकर पस्मसिद्धि को प्राप्त हे जाते हैं फिर 

उनको दु:खें के धर रूप संसार में तहीं आ्राना पड़वा । 

ते क्‍या गीता यज्ञानुष्टान का विरोध करती है ? गीता सकाम 

यज्ञ का तो ज़हर. विरोध करती है पर यज्ञ मात्र का विरोध नहीं 

करती | उसने जीव को यज्ञ में प्रवृत्त करने के लिए जहां तहाँ यज्ञ 

फी प्रशंसा भी की है। । 
यश्नशिष्टसृतंभु भी यान्ति वह्म सनातनम । 
ताय' लेकि5स्ययश्स्व कुत्तोञ््यः कुहुसत्तम ॥ 

गीता, ४ । ३१ ॥ 

जो यज्ञ नहीं करता, उसका यह लोक भी नहों, परतोक भी नहीं। 
ओ यज्ञ में बचा भोजन खाते हैं वे ही सनातन ब्रह्म को प्राप्त करते हैं । 

“यज्ञशिष्टाशिनः सन्‍्तो मुच्यन्ते सर्वकिल्विषेः | 
भुन्नते ते त्वघ पापा ये पचस्दात्मकारणात्‌ ॥ 

गीता, ३। ११ 

“जे अपने लिए भेजन पंकाते हैं वे पापी हैं, पाप-मेजन 
डर थे करते हैँ। पर जो यज्ञ से बचा हुआ भे।जन करते हैं वे सव पापों 

से छूट जाते हैं ।” 
..._ इस सम्बन्ध में गीता का यही मत है कि जे! यज्ञ खर्ग भादि को 

प्राप्त करने के लिए किया जाता है वह अच्छा नहीं। पर जे यज्ञ 
देवताओं के लिए पोषण, संचार-चक्र के प्रवर्तन के लिए किया जाता 

वह भ्रच्छा ही नहीं बलि हे दे अच्छा हो नहीं बल्कि उसका आचरण करना मनुष्य का _ 
कतेन्य है । 



पाँचवाँ अध्याय । श्प्‌ 

सहयज्ञाः प्रभाः स॒प्ट्शा पुरोवाच प्रजापत्तिः । 
झनेन प्रसविष्यध्व मेपवो3स्त्विष्टकामधुक ॥ 
देवान्भावयतानेन ते देवा भावयन्तु चः । 

परस्पर भावयन्तः श्रेयः परमवाप्स्थथ ॥ 
इृश्टान्भोगान्‌ हि वो देवा दास्यस्ते यज्ञभाविताः | 
तेदचानमद/यैम्यो यो भुझ्क्ते स्तेन एव सः ॥ 

गीता, ३ | १०--११--१२ ॥ 

“पू्वकाल में प्रजापति ने जीव-सृष्टि के साथ ही यज्ञ को सृजन 
किया आर जीवों का उपदेश दिया कि इस यज्ञ द्वारा ही तुम्हारी 
प्रजा-बृद्धि द्वेगी । यह यज्ञ तुम्दारे लिए कामधेनु दोगा। यज्ञ से तुम 

देवताओं को ,ख़ुश करो वे भी तुमको प्रसन्न रकखेंगे । इस तरह 
तुम आपस में एक दूसरे का पापण कर श्रेयो-लाभ करे | देवता, 
तुम्दारे यज्ञ करने से प्रसन्न होकर तुमकी अभीष्ट फन्न देंगे । उनके 
दिये भोगों को उन्हें अप॑ण न करके जे स्वयं भोग करेगा वह चोर 

कहलायगा |? 

इस वात का यही मतलब है कि देवलोक और नरल्ोक में 
बरावर आदान प्रदान चला करता है | देवता, अनेक तरह से वर्षा 

करके, धूप देकर, जल थल अन्तरिक्ष में अधिष्ठित रह कर जगत्‌ 

का हित-साधन करते हैं | मनुष्प भी उनके इन उपकारों का कुछ 

न कुछ प्रत्युपकार कर ही सकता है । अर्थात्‌ यज्ञद्धारा | यज्ञ के 

द्वारा जे अपूर्व फल की प्राप्ति होती है उससे देव-लोक की ज़रूर 

पुष्टि होती है। अतएव जिनके मन में देवताओं के लिए ऋतज्ञता का 

भाव है उनको चाहिए कि वे यज्ञ द्वारा उनके ऋण को ज़रूर थोड़ा 

बहुत चुकायें। 



३६ गीता में इंश्वख्बाद । 

श्रज्ञाद्‌ भवन्ति भूतानि प्न्यादुन्नसम्भव: । 

यज्ञादु भवति पर्जन्यो यज्ञः कर्मसमुदूभवः || गीता ३। १४ । 

एवं प्रवति त॑ चक्र नानुवर्तयवतीद यः । ४ 

अधघायुरिन्द्रियारामा मो पार स जीवतिं ॥ गीता, ३ | १६ | 

'सारे प्राणी अन्न से उसन्न होते हैं, अन्न श्रच्छी वर्षा होने 

से उ्लन्न होता है, अच्छी वर्षा यज्ञ से उत्पन्न होती है और यज्ञ 

कर्म्स से उत्पन्न होता है । 
इस तरह चलने वाले चक्र की जे अवहैला करते हैं--इन्द्रिय- " 

सुख पर वें जोब, इथा ही अपना जीवन-भार वहन करते हैं !” 

इस लिए गीता के मत में सुबृष्टि आदि प्राकृतिक व्यापार का 

ठीक ठीक निष्पन्न करने का उपाय यज्ञातुहान ही है। सब को 

चाहिए कि यज्ञानुष्ठान द्वार उस विषय की निर्विन्न समापन होने 

दे । गीता इसी लिए सव को यथासाध्य यज्ञानुध्तान करने के लिए 
उपदेश देती है। 

हाँ तक॒ वे कम्मेवाद के सम्बन्ध में गीता का क्‍या उपदेश 

है इसो वात की आल्लोचना हुई, अगले अध्याय में गीता में बताये 

अपू्े “कम्मेयोग” की यथा-सम्भव आलोचना की जायगो | 



छठा अध्याय । 

कम्मे और कम्मेयोग । 
हमने देखा कि एक तरह के ज्ञानवदी साधक, कम्मे-फल की 

भड्गरता, कर्म्मी का पतन, करस्से की बनन्‍्धन-योग्यता आदि दोषों 

। को देख कर कम्मंवजेन करने का उपदेश करते हैं । इस श्रेणी के 

। साधक श्रपने को कर्म्स-संन्यासी के नाम से प्रकट करते हैं । वे, 
. निटे, नैमित्तिक, और काम्य--किसी तरह के कर्म्म का अनुष्ठान 

नहीं करते । वे कर्तव्य और अकत्तंव्य सव तरह के कर्म्मों' का ही 
वर्जन करते हैं । 

. इनको लक्ष्य करके ही गीता कहती है-- 
त्वाध्यं दोषबदित्पेके कम्मे प्राहुमंनीपिणः । 

गीता, १८। ३ 

(कोई कोई मनीपी कम्से को देपयुक्त होने के कारण वर्जेनीय 

कहते है ।! 
किन्तु गीता इस मत को मानती नहीं--वह कहती है-- 

न कर्म्मणामनारस्मान्तेप्काय पुरुपोश्लुते । 

न च संन्यसनादेव सिद्धिं समधिगच्छति ॥ 
गीता, ३ । ४ । 

'कर्म्म का अलुष्ठान किये बिना“ नैष्कम्यं” लाभ नहीं हो 

सकता । केवल संन्यास से ही सिद्धि प्राप्त नहीं होती ।. 



श्८ गीता में ईश्वरवाद । 

क्योंकि देखा जाता है जीव प्रायः देह को कर्म से विरत 
करके मन की कर्म्म में लगा देता है ! बाहर से ते इन्द्रियों का 
संयम करता है पर भीतर से काम्य दरतु का ध्यान करता रहता 
है। इस तरह के कम्मे-संन्यासी को गीता मिथ्याचारी कहती है-- 

कमन्द्रियाणि सैयम्प य भास्ते सनसा सरत्‌ । 

इच्द्ियाथान्विमूदात्मी! मिथ्याचारः स उच्यते ॥ 

गीता, ३। ६ 

जे पुरुष कर्म्मेन्‍्द्रय को रोक कर मन में विषयों काःस्मरण 
करता है--उस मूढ़ को मिथ्याचारी कहते हैं !! 

गीता के मत में जो पुरुष मन से इन्द्रियों को संयत करके 
कम्मेन्द्रियों से करम्मयोण का अ्रनुष्तान करता है--वही पुरुष प्रशंसा 
के योग्य है--- 

यस्विन्द्रियाणि मतसा नियम्यारभतेहज ने | 
कम्मेन्दियेः कर्मंयरोगमसक्तः स विशिष्यते ॥ 

गीता, ३। ७। 
गीता फिर कहती है कि सस्पूर्ण रूप से कम्मों का ह्याग 

मनुष्य के लिए मुमकिन भी नहीं है । क्योंकि वि्ता कर्मी किये 
अठुप्य एक क्षण भी नहीं रह सकता । प्रकृति के गुण, उससे 
रैच्छा न रहते हुए भौ--जवर्दस्तो कर्म कराते हैं; 

नहिं कशिचिः्तणमपि जातु तिश्यकमक्रत | 
कार्यते हावशः कर्म सर्वेः प्रकृतिजैगुणेः-॥। 

| 
गीता, १३। ९ 

“/नहि देहन्ता शक्ष्य लक्तं कर्माण्यशोपतः | 
-- पी १८ | ९१ 



छठा अध्याय । ३ 

“देहधारी जीव कभी बिलकुत्ञ कम्मेश्राग नहीं कर सकता ।” 
गीता के सद में कस्से में आसक्त होना जिस तरह बुरी बात 

हैँ कर्म का छोड़ देना भी उसी त्तरह अच्छा नहीं है । 
८ ज्ञा कर्मफलरेतुभू मा ते संगोः्स्यकर्मण 

गीता, २ । ४७ 

'फल की आकांक्षा से भी कम्स मत करो और कर्म्मयाग में 
भी आसक्त मत हो ।? 

इसलिए गीता कहती ह-- । 
#6नियतं कुछ कर्म्म त्वं कर्म ज्यायो हाकमंणः। प 

गीता, ३। ८ 

अफम्से से कम्से करना अच्छा है, इसीलिए तू बराबर कर्म 
करता रह ॥ 

इस कर्म्स का रूप क्‍या है १ कम्मे-काण्डियों के मत में ते 
इष्टापू्त ही कर्म है + इष्ट से मतलब है अश्वमेष आदि यज्ञों से 
आर पूर्च से वापी कूप तड़ाग का आशय है। इसी मत की ओर 
इशारा करती हुई गीता एक जगह कहती है--- 

“भूतमावोद्भवकरो विसर्गः कमेसेशितः |”? 
गीता, ८। ३ 

देवता के लिए जो द्रव्य दिया जाता है, जिससे भूतभावों का 
उदभव होता है--उसी को.करम्म , कहते हैं । ४ 

# विप्तगों विसर्जन देवतोहशेन चरु पुरोडाशादेद्र ध्यक्ष परित्यागः-॥ /स 

प्‌व चित्रगेलदणो यज्ञ) कम्मंसशितः कम्मेशब्दितः ॥ अं 

शझ्रभाष्य । 

4 
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४० गीता में ईश्वखाद । 

किन्तु गीता कर्म्म की इस संकीर संज्ञा का. अनुमोदन नहीं 
करती । गीता के मत में सब तरह की क्रिया ही कम्मे कहाती 
हैं 5 

गीठा कहती है--कर्मे बन्धन का इसलिए कारण है कि 
जीव फ्षआ्राप्ति की श्राकांज्ा से आसक्तनचत्त से अहड्डार-पूर्वक 
उसको करता है | किन्तु यदि 'जीव फल की इच्छा को छोड़ कर 
अनासक्त चित्त से क॒र्तब्य समझ कर कम्स करे तब वह कर्म 
उसको नहीं बाँध सकता। 

#शनाश्रितः कर्मेफल कार्य कमे करोति यः । 

स संन्यासी थ योगी च व निरपिन॑चाद्षियः ॥ 

गीता, ६। ३ ' 
'जे। जीव, कर्म्म-फल की आकांक्षा को छोड़ कर कर्तव्य बुद्ध 

से कर्म्म करता है वही संन्यासी है, वही योगी है। कर्म्सलागी या. 
श्रप्नि की परिचय्यों न करने वाला असली संन्यासी नहीं है ।” 

गीता कहती है जो जीव कर्म्म के विषय में राग द्वोष नहीं 
रखते वे ही सच्चे संन्यासी और वे ही इन्द्वातीत हैं। 

शयः स निद्यसंभ्याली यो न द्वेष्टि न काड्षति | 
निद्द न्दो हि महावाहे सुख बन्धागमुच्यते ॥ 

* गीता, ९ ।३। 
फल-ल्ाग ओर आकांच्षा-वजन न हे ते फिर किस चीज़ का 

संन्यास किया जाय ? गीता के मत में संन्यास का अरे है-- 
फल-सन्यास नकि कम्मे-संन्यास | , 

४5::क्‍..33*ल्‍-++ नै न -ककलमम»र न, ह गीता, ३। ६, ६८। १ १ रे । ४८, और €। ८ “>> 



छठा अध्याय । ४१ 

'य संन्याससिति प्राहुयेगिं त॑ विद्धि पाण्डव । 

न छर्ंन्यस्तलेकत्पो योगीमवर्ति कश्चन ॥! 

गीता, ६। २ 

'है पाण्डव, जिसको संन्यास कहते हैं वही योग, भी 
है | क्योंकि संकल्प संन्यास किये बिना कोई योगी नहीं बन 

सकता ।! 

जल्ल में कीड़े हैं इसलिए जल पीना नहीं चाहिए, हवा में भी 
कीड़े हैं इसलिए श्वास लेना नहीं चाहिए ठीक ऐसी ही वह बाव 
होगी कि कम्मंवन्धन का कारण है इसलिए कर्म भी नहों करना 
चाहिए | यदि जल या वायु में दोष पेदा हो गया है तो चाहिए 
कि हम बुद्धि के साहाय्य से उसको साफ कर लें यह नहीं कि 

उनका त्याग करके निश्चेष्ट होकर आत्महत्या कर लें । 
इसी तरह यदि कम्म में वस्तुत: कोई दोष है तब उस दोष का 

परिहार काशलपूर्वक करना चाहिए । यह उचित नहीं कि कम्मों 
के फल्ल से भयभीव होकर अपने आपको जड़ पदाथे बना लो । 

इसमें संदेह नहीं कि कर्म बन्धन का कारण जरूर होता है 
पर यदि वह वुद्धिमानी से किया जाय ते कर्म भी किया जा सकता 
है और उससे पैदा हुए बन्ध॑ंन से भी छुटकारा मिल सकता है । 
इस “कर्म्मकाशल” को ही “कर्म्मयोग” कहते हैं । 

“वेगः कर्म्मंसु कीशलम ।” 

येगसंन्यस्तकम्माणं ज्ञानसंक्षि्न॒सशयम्‌ । 
आत्मवन्त न कम्मांणि निबश्नन्ति धनम्जय ॥ 

गीता, ४ | ४१।॥ 



9० गीता में ईंश्वर्वाद . 

किन्तु गीता कर्म्म की इस संकीर्ण संज्ञा का. अनुमोदन नहीं 
करती । गीता के मत सें संब तरह की क्रिया ही कम्मे कहाती 
है । 

गीता कहती है--कर्म्म बन्धन का इसलिए कारण है कि 
जीव फत्-आप्ति की आकांच्ा से आसक्तनवत्त से अहड्डार-पू्वक 
उसको करता है । किन्तु यदि 'जीव फल की इच्छा को .छोड़ कर 
अनासक्त चित्त से कत्तव्य समझ कर कर्म करे तब बह कर्म्मे 
उसकी नहीं बाँध सकता । 

“अनाश्रितः कर्फल कार्य कमें करोति य+ । 

स संन्यासी च थेगी व न निरसिनचाक्रियः ॥ 

गीता, ६। १ 

“जे जीव, कर्म्म-फल्ल की आकांचा को छोड़ कर कर्तव्य बुद्धि 
से कम्मे करता है वही संन्‍्यासी है, वही योगी है। करम्सत्यागी या, 
अप्ति की परिचर्य्या न करने वाला असली संन्यासी नहीं है !” 

गीता कहती है जे जीव करम्से के विषय में राग द्वंष नहीं 
रखते वे ही सच्चे सेन्‍्यासी और वे ही दन्द्र/वीत हैं। 

“ज्ञयः स निल्संन्यासी या न दृष्टि न काठजत्ति | 
निद्ठ न्हो हि महावाहे सुख बन्धाञमुच्यते ॥ 

गीता, € ।8। 
पंल-लाग आर आकांज्षान्वजंन न हो ते फिर किस चीज़ का 

संन्यास किया जाय ! गीता के मत में संन्यास का श्र है--. 
फल-सेन्यास नकि कम्मे-संन्यास | 
503 का अल कप रमन न ज मम प 3 पल 5 उस तल शक 

 भाता, ३। ९, १६४। ११, २। ४८, शऔर है । छ--+8 



छठा अध्याय । ४१ 

थे संन्याससित्ति प्राहुयेगि त॑ विद्धि पाण्डव । 

न हसंन्यस्तसंकल्पो योगीभमवतति कश्चन ॥ 

गीता, ६। २ 

“है पाण्डव, जिसको संन्यास कहते हैं वही योग, भी 

है | क्योंकि संकल्प संन्यास किये बिना कोई योगी नहीं बन 

सकता ।” 

जल में कीड़े हैं इसलिए जल पीना नहीं चाहिए, हवा में भी 
कीड़े हैं इसलिए श्वास लेना नहीं चाहिए ठीक ऐसी ही वह बात 
होगी कि कम्सेबन्‍्धन का कारण है इसलिए कर्म भी नहीं करना 
चाहिए । यदि जल्ल या वायु में देष पैदा हो गया है तो चाहिए 
कि हम बुद्धि के साहाय्य से उसको साफ कर लें यह नहीं कि 
उनका त्याग करके निश्चेष्ट होकर आत्महत्या कर लें । 

इसी तरह यदि कर्म में वस्तुतः कोई दोष है तब उस दोष का 
परिहार काशल्पूर्वक्ष करना चाहिए । यह उचित नहीं कि कम्मों 
के फल से भयभीत होकर अपने आपको जड़ पदार्थ बना लें । 

इसमें संदेह नहीं कि कर्म बन्धन का कारण ज़रूर होता है 

पर यदि वह वुद्धिमानी से किया जाय ते कर्म्म भी किया जा सकता 

है और उससे पैदा हुए बन्धन से भी छुटकारा मित्र सकता है। 
इस “कर्म्मकैशल” को ही “करम्मयाग” कहते हैं। 

“योगः कम्मेस काशलम |” 

येगर्सन्यस्तकम्माणं ज्ञानसंछ्िन्संशयम । 

आपत्मवन्तं न कर्म्माणि निबन्नन्ति घनवज्जय || 

गीता, ४ | ४१ । 



२ गीता में ईश्वरवाद । 

“हे धनव्जय, योग के द्वारा जिन्होंने कर्म्म-संन्यास किया है 
ज्ञान के द्वारा जिन्होंने संशय छिन्न कर लिये हैं ऐसे आत्मवान्‌ 
पुरुष को कर्म कभी नहीं वाँध सकते ॥” 

थोगयुक्तो विशुद्धाव्मा विजितात्मा जितेन्द्रियः । 
सर्वे भूतामभूतात्मा कुवैन्तपि न लिप्पते ॥ 

गीता, ९ ।७ 

योगयुक्त, विशुद्धात्मा, संयतात्मा, जितेन्द्रिय व्यक्ति--जिंसंका 
आत्मा सबके आत्मा के साथ मिल्ल कर एंक हो गया है--वह कर्म्म 
करके भी लिप्त नहीं होता । । 

गीता ने इसी कम्सेयोग का प्रचार करके कम्से और अकर्म्स, 
कम्मनुप्ठान और कर्म्ससंन्यास इन देनों का सांमजस्य कर दिया 
है। गौता के मत में कर्म्मयोग और कर्म्मसन्यास--देसनें ही 
'कल्याण के करने वाल्ले हैं किन्तु कर्म्मसंन्यास से कर्म्मयोग ही 
अच्छा है । क्योंकि कर्म्मसंन्यास की मूल में खाधपरता और 
करभ्मैयोग की मृत्त में सब जीवों की भत्ाई छिपी हुई है-- 

सेन्‍्यासः कर्म्मेगरेगश्च निःश्रेयसकराबुसी | 
तेस्तु कर्म्ससंन्यासात्कर्मग्रेगो विशिष्यते ॥| 

गीता, €। २ 
जे साधनसार्ग में श्रम्मसर होकर जीवन्मुक्ति के अधिकारी हे। 

गये हूं, यदि वे जगत की भल्ताई के कर्म्म न करझे सिफ़ अपनी 
साथ-सिद्धि के लिए दी कम्मसंन्यास कर लें--अपनी मुक्ति को ह्ठी 
जब छुछ समभ बैठे ते क्‍या वे “आ्राध्यात्मिक ख्वाधपरता” के दोष जज 

से वच सकते हैं! यदि वे कर्म न करे' ते संसार का व्यापार . 



छठा अध्याय । ४३ 

किस तरह चले ९ मुक्त पुरुष ही तो जगत्‌ की स्थिति के लिए विशेष 
विशेष अधिकार का भार वहन कहते हैं। उनमें से कोई मनु, कोई 

- सप्तपि, कोई इन्द्र, कोई चन्द्र, कोई वायु और कोई वरुण बन कर 
ईश्वर को संसार के पात्ननकाय्थ में सहायता देते हैं। भगवान्‌ ने 
अपने कर्म करने के विषय में जो बात कही है उनके सम्बन्ध में 
भी वही वात कही जा सकती है। 

न मे पार्थास्ति कतेन्य' त्रिपु लोकेपु किल्लुन | * 
नानवाप्तमवाप्तन्य' चर्त एव च कर्मणि ॥ 

यदि हथहं न वत्तेय' जातु कर्मण्यत्तन्द्रितः | 
मम वर्त्मानुवर्तन्ते मनुष्याः पार्थ सर्वशः ॥ 
उत्सीदेयुरिमे लोका न कुया कर्म्मे चेदहम्‌ ॥ 

गीता, ३ । २९--२४ 

५ह अजेन, तीन लोक में मुझको कुछ कत्तव्य नहीं, ऐसी 
कोई चीज़ नहों जे मुझका मिली न हो--जिसके पाने के लिए 
मैं कर्म करूँ | फिर भी में कर्म करता हूँ । यदि में कम्म करना 
छोड़ दूँ तब मेरी देखादेखी और लोग भी कर्म्म-विमुख हो जायें 
ओर ऐसा करने से उत्तका नाश हो जाय ।” 

जिनका ज्ञान पक्का हो गया है--वही सच्चे कर्म्मंयोगो हैं। 
उनके पक्त में भी यह बात कही जा सकती है.। जगत्‌ में उनके 

लिए भी कुछ कर्त्तव्य कर्म्म नहीं, उनके लिए भी कोई वस्तु श्रप्राप्य 

नहों, उनको भी किसी वस्तु से राग-द्वेष नहीं, फिर किस वस्तु के 

लिए वे कम्मे करे | 
“यस्वात्मरततिरेव स्यादाव्मतृप्ततच मानवः । 

आत्मन्येव च सन्तुष्टस्तस्थ कार्य न॑ विद्यते,॥ 



४४ गोवा में ईश्वरवाद । 

नैव तस्य कृतेनाथा नाकृंतेनेह कश्चन | 

त चास्य सर्वभूतेपु कश्चिदर्यव्यपाश्नयः॥ 

गीता, ३ | १७--१८ , 

जा आत्मा में रहते हैँ, आत्मा में दप्त है, आत्मा में ही 

सन्‍तुष्ट हैं, उनको कोई कम्मे नहीं। उनका करम्मे और अकरम्मे 

दोनों में कोई स्वार्थ नहीं रहता । क्योंकि सारे भूतें में उसका कोई 

पदाथ प्यारा नहीं । 

इसीलिए वह कर्म करने की इच्छा नहों करता ओर. त्याग 

करने के लिए भी उत्सुक नहों होता । 
“प्रकाश च प्रवृत्ति च मोहमेव च पाण्डव । 

न द्वेष्टि संग्रदृत्तानि न निदत्तानि काइज्तति ॥ 

गीता, १४ । २२ 

सत्व, रजस आर तमोगुण प्रवृत्त हों या निवृत्त हों, जिसका 
चित्त दोनों अ्रवश्ाओं में एक सा रहता है--प्रवृत्त हों, ते ट्वेष 
नहों करता आर निवृत्त हों तो इच्छा नहीं करता |” क्योंकि उनमें 
उसका कोई स्वाथ नहों होता है । 

किन्तु स्वार्थ न होने पर भी वे भगवान्‌ का भ्रन्ुकर्ण करके 
जगत्‌ का हित करने के लिए कम्मेयोग द्वारा सदा करम्स किया 
करते है । 

उनकी पवित्न आत्मा में से निकल्ली शक्ति का पुण्यप्रवाह ईश्वर 
की ओर को धावित होता है। और यह शक्ति श्रध्यात्म-शक्ति में 
परिणत होकर जगत्‌ के' पाल्न-कार्य्य में जगदीश्वर की सहायता 
करने के लिए लग जाती 



छठा अध्याय | भर 

यह कम्मेयोग किस तरह सीखा जाता है ? 
कर्म्मग्रेण तक पहुँचने के लिए पहले तीन सीढ़ियों पर चढ़ना 

पढ़ता है। वे सोपान ये हैं--पहला, फल्लों की आकांक्षा को 
छोड़ता । दूसरा, में करता हूँ यह अमभिमान छोड़ना । तीसरा, 
ईश्वराप॑ण । पहले दे। उपदेश ते और शाम््रों में भी मित्लते हैं पर 
सर्वविध कर्मों को ईश्वरापंण करने का उपदेश गीता का विल्लकुछ 
अपना उपदेश है| 

प्रथम-फलाकांक्ता वजन के विषय में गीता कहती है-- 
कर्म्मण्येबाधिकारस्ते मा फलेपु कदाचन । 

गीता, २। ४७ 

कर्म करने ही में तेश अधिकार है कर्म फलों में आकांक्ता 
मत रखना |? 

“तस्माद्सक्तः सतत कार्य कर्म समाचर !” 

गीता, ३ | १& 

“इस लिए प्रनासक्त हो कतंव्य समझ कर करम्स कर ।? 
पतान्यपि तु कर्माँणि संग त्यक्वा फलानि च । 

कर्तग्यानीति में पार्थ निश्चितं मतमत्तमम ॥ 

यीता, १८। ६ 

“यज्ञ, तप और दान को व्यागना उचित नहीं। आसक्ति-रहित 

और फलाकांच्ा को छोड़ कर इनको करना बहुत श्रच्छा है-।”? 
इस तरह जो कर्म्म कर सकते हैं वे ही यथार्थ में निष्काम ' 

कर्म्मी हैं। उनके सब कर्म कामना और संकल्प से हीन होते हैं। 

। वे कर्म्म ज़रूर करते हैं पर वह कम्मे उनका शरीर का व्यापारमात्र 



घर गौंता में ईश्वखाद । 

ही दवा है। उसके साथ उसके चित्त का जग सा लगाव भी 

नहीं भ्ोता ह 

इसी तरह के निष्काम कर्मी कर्मी ओ लक्ष्य करके गाता कहता 

“्दद पर्दे समास्भाः कामसेकल्यव्निताः 

शी, 

दृतो दँ--- 

ज्ञानाधिदग्धकर्ताएं तमाहुः पण्दित शुधाः॥। 

हत्ला कर्म्मफ्ासंगे निद्यवृप्ती निराश्रयः | 

कर्मोण्यभिप्रवृत्तोषपि सेव किज्ञिकरोति सः ॥ 

निराशीयंतचिदात्मा ल्कसर्चपरिप्रदः । 

शारीर कवर्स कर्म हुर्वेश्ाप्नोति किल्विपम ॥ 

गीता, ४) १६--२१ | 

'जिस पुरुष के सस्पूर्ण स्योग कामनाओ्रों से रहित हैं और 

जिसके सस्पूर्ण कर्म ज्ञान रूप अप्नि से भत्म हो गये नि 

लोग उसी की पण्डित | 

जा पुरुष कर्म! के फल में आसक्ति को लाग कर सदा एप 

# गीता के श्रठ्ारहवें अध्याय में लात्िक कर्ता आर साखिकत्याग के 

प्रसंग में इस बात का फिर इछेख हुप्रा हैं-- 
का्येमिल्ेव वस्कर्म नियतं क्रियते+सुन । 

संग ह्च्त्वा फल बेच से दागः सास्विस मतः ॥ गीता, १८5 
हे अज्भ न, भासक्ति श्रार फलन्याग करके कर्तव्य समझ कर मो कर्मा 

किया जाता हैं. चही सात्विक त्याथ हैं शा 

मुक्त संगेध्तहंवादी इयुत्साहसर्मा-वतः । 
५ सिध््यसिद्रयोनिविक्ारः कर्ता सात्विक उच्यते | गोौ०, $८। २६ 

हे जा कर्ता, भ्रासक्ति-घून्य, अभिमानरहित, पैव्य थार स्साहशील हैं और 
बिद्धि श्र असिद्धि में एक सा रहता हूँ वही लाल कर्ता है | 



छठा श्रध्याय, | - ४७५ 

और निराश्रय रहता है वह पुरुष कर्म्म करवा हुआ भी माने कुछ 
नहीं करता !? 

' जिसने सम्पूरों कामनाओं फो त्याग दिया है, जिसका चित्त 
और  श्रात्मा स्वाधीन है, जो केवल शरीर की स्थिति के लिए, ही 
कर्म करता है, वह पुरुष कर्म्म करते हुए भी पाप का भागी 
नहीं होता । 

“असक्तो हयाचरन्‌ कर््से परमाप्तोति पूरुषः 0? 

गीता, ३ | १६ 

“बिना आसक्त हुए कर्म करने से जीव परम पद को प्राप्त 
कर लेता है ।” 

जब फत्त में आकांक्षा नहीं तब कर्म्मी के लिए सिद्धि, असिद्धि, 
जय, पराजय, सफलता, निष्फल्नता बराबर हो जाती हैं। इसीलिए 
भगवान्‌, भ्रजुन को उपदेश देते हैं-- 

“'सुखदुःखे समे कृत्वा ल्ञाभालामा जयाजयो | 
ततो युद्धाय युज्यस्तर मैने पापमवाप्स्यसि ॥ गीता, २। श८ 

येागस्थः कुरु कर्म्मांणि संग त्यकत्वा धनंजय | 

सिद्धथसिद्धधोः समेभूत्वा समत्व॑ योग धच्यते ॥ गीता, २। ४८ 

सुख दुःख, लाभ हानि, हार जीत को बराबर समझ कर 
युद्ध में यदि भ्रवृत्त होगे. ते तुमको पाप स्पशे नहीं करेगा!.। 
“आसक्ति छोड़ कर सिद्धि और असिद्धि को बराबर समभ योग में 
'स्थिर द्वोकर कर्म करो । इस समानता को ही योग कहते हैं ।? 

हम अनेक खलों में यह समभते हैं कि हम निष्काम भाव से 

कर्म्म कर रहे हैं पर यह बात ठीक नहीं। सकाम और निष्काम 



८ गीता में इश्वरवाद । 

कर्म्म जाँचने का एक यन्त्र है। वही कर्म निप्काम भाव से किया 

गया समक्तिए जिसकी सिद्धि असिद्धि हसको वरावर प्रतीत हो । 

सिद्धि द्वारा हंम फूल कर आनन्द में मप्त न हो जायें और असिद्धि 

द्वारा हम विषाद से प्रियमाण न हा जायें। जब- हमकी अपने 

अनुष्ठित कम्मे की सफलता निष्फलता बरावर मालूम होने लगे तब 

समभना चाहिए कि निष्काम कर्म्म की पहली सीढ़ी से हम ऊपर 

चढ़ प्राये ।# 

+ कुछ भादमी झहते हैं कि जब कर्म्म में श्रापक्ति नहीं श्र करम्मे-फन्ञ 
की श्कांचा नहीं, तब कम्मे किया किस उद्देश्य से जाय ? वे निष्काम कर्म्मे के 
इद्देश (70।00) हीन करम्मे समसते हैं भर इसी लिए निष्काम कम्मे 
करने के भ्रसम्भव व्यापार मानते हैं। पर निष्काम कर्मा उद्देशहीन कर्म्मे 
नहीं है | बिंना उद्देश के कोई करम्मे नहीं हो सकता । 

“प्रयोजनमनुद्िश्य न मन्दो5पि प्रवत्तते |” 
भूढ़ मनुष्य भी बिना उद्देश के कर््मे नहीं करता ।* 
निष्काम कर्म्मी और सकाम कर्म्मी-दोनां ही क्सीन किसी उद्देश 

से कस्मे करते हैं। भेद इतना है कि निष्काम कर्मी फश्ा की इच्छा नहीं 
करता इसी लिए उस करम्मे की सफलता या निष्फलता उसके एक सी 
प्रतीत द्वोती है । सकामकर्मी, फल में इच्छा रखता है इसलिए कर्म की 
सफलता उसके बहुत प्यारी लगती है और निष्फलता बहुत घुरी । 

और भी एक्ष बात है। कर्व्य बुद्धि (१४३) की प्रेरणा से कम्मे करना भार 
कर्म्मपेय एक बात नहीं है। कत्तन्य-पादान में एक तरह की कठारता है। यह काम 
हमको कंरचा चाहिए--इसलिए चाहे वह अनिष्ट है या प्रतिहृल है--पर हम 
उसको जरूर करेंगे । इस तरह श्रौचित्य-ज्ञान से किये गये कर््से के 'कर्तेन्य- 
पिन, कहते हैं। कत्तव्य-पालन करने में फल्ाकांचा का कभी कभी प्रभाव 
होता है पर फत्न के ऊपर साम्रह दृष्टि ज़रूर रहती है। और .अन्त में मायः 
मन अप्षन्न होने के बजाय दुखी हे जाता है। कर्मेयेग में कठोरता का लेश 



छठा अध्याय | धद्ध 

जिसको सिद्धि और असिद्धि में तुल्य ज्ञान है, जिसके लिए 
लाभालाभ बराबर है गीता ऐसे साधक को 'योगारूढ़' कहती है-- 

“यदाहि नेद्धियाधपु न कर्मेखनुपञ्नते । 

सर्वसंकल्पसंन्यासी येगारूदस्तद्वेच्यते ॥? 

गीता, ६। ४ 

जब साधक सब ॒संकर्पों का. संन्यास करके, विषय ओर 

कम्म में आसक्त नहीं होता है उस समय उसको योगारूढ़ 
कहते हैं ।? 

गीता के मत में असली संन्यास यही है। 
#क्रास्यानां कर्मणां न्यास संन्यास कवये विदुः । 

सर्वेकर्मफलत्याग प्राहुस्यथागं विचत्णाः ॥! 
गीता, $८। २ 

'तत्तदर्शी काम्य कर्म्म के दाग को ही संन्यास कहते हैं, 
बुद्धिमान पुरुष सब करम्म-फलों के ल्याग को ही द्याग कहते हैं !? 

“यस्तु कर्म्म-फल्नद्मागी स त्यागीत्यसिधीयते ।? ४ 

गीता, १८ । ११ 

जो कर्म्म-फल का त्याग करने वाला है वही सच्चा द्यागी है !? 
जिनका लाभ अल्ाभ में, सिद्धि अ्रसिद्धि में समान ज्ञान है वे 

कर्म का अनुझान करके भी कम्मे-पाश में बद्ध नहीं होते । 

भी नहीं | वह ते बहुत द्वी रुचिकर पदाथे है। दीन दुखी का दुःख दूर 
करने में दाता को जे। प्रानन्‍्द आता है, बच्चे को दूध पिलाने में माता को 

जे। सुख मिलता है, कम्मेगेग के अनुष्ठान में अनुष्ठाता को भी इसी तरह का 

आनन्द आता है | 



५७० गीता में इश्वरवाद । 

५प्रप्तः तिद्गावसिद्दो चकृत्वापि न निवध्यते ॥”! 

गीता, ४ | २२ 

कर्म्मयोग का प्रथम सोपान यही है। 
द्वितीय । कर्म्मयेणग का दूसर| सोपान--ऋत्त त्वासिमान 

परिद्याग है। 
कर्म, पाश-ूप में बदल कर मलुष्य को बाँध लेता ईं--उसका 

प्रधान कारण जीव की अ्रहट्टार-बुद्धि है। हम कोई कर्म्म करें,-- 
उसके साथ श्रात्मा का योग कर दें । हम सोचते हैं यह कर्म्म 
हमने किया | इसका यह फल होता है कि कर्म्म आत्मा की बाँध 
लेता है और उस कर्म्म का फल्ाफल उसको भेगना पड़ता हैं। 
इसी लिए कहा है-- 

“जामुर्त ज्ीयते कर्म कर्पक्रोटिशतेरपि। 
अवश्यमेव भोक्तत्य छत फरम्में शुभाशुमम ॥ 

'बिन्रा भाग के सो करोड़ कल्प तक भी कर्म्स का नाश नहीं 
होवा | जो कुछ किया है उसका फल्न ज़रूर भोगना पड़ेगा । 

इस भोग का कारण कत्त लाभिम्ान है--“में करता हूँ?” 
यही अहड्डार भोग का कारण है । जीव भ्रभिमान के बशीभूत होकर 
हक जे ही हज किन्तु वासतव में जीव अ्रकर्ता है। 
५2९ 30 के है कस्मे ही सत्व, रजेस्‌ प्रौर 

करने पर मालूम होता है कि आत्मा हे । डक 5 अं क है िच्दो की भा कता तहां “बह ते खतत्त्र 

अपने को 'कत्तो बा कर भअ स “तो! नहीं समझते | वे जानते हैं-- 



छठा श्रध्याय | २ 

'अछतेः क्रियमाणानि गुणेः कर गंणि सर्वेशः | 
अहंकारपिमूटात्मा कर्ताहमिति मन्यते ॥* 

गीता, ३ । २७ ेृ 

प्रकृति के गुणों से ही सब कर्म्म सिद्ध होते हैं, किन्तु श्रह्स्‍ार 
के वशीभूत होकर मूढ़ आदमी स्वयं अपने को कर्चा मान बैठता है ।? 

तम्रेचं सति कर्तारमात्मान केवल तु थः । 
पश्यत्यकृतबुद्धित्वान्न स॒पश्यति दुर्मतिः ॥7 

गीता, १८। १६ 

“जिस अवस्था में बुद्धि भ्रपरिषक होने के कारण जे अपने 
को कार्य्य करने वाला समझता है, वह सूर्ख कुछ नहों जानता |” 

इस भूछे कत्त त्वामिमान को छोड़ कर प्रकृति को यथार्थ कर्ता 
और अपने को केवल द्रष्टा समझना चाहिए । 

“जान्य गुरेभ्यः कत्तोरं यदा द्वृष्टाइनुपश्यति । 
गुणेस्यशच पर वेत्ति मद्भाव॑ सोाउघिगच्छुति ॥ 

गोता, १४ । १६ 

जब द्रश् विवेक से जान लेता है कि जितने कार्य्य होते हैं 
उनके करने वाले गुण ही हैं और यह जानता है कि इन गुणों के 
परे एक सददस्तु है तब वह मेरे स्वरूप से मिल जाता है । 

“प्रकृत्यैव च कर्माणि क्रियमाणानि सर्वशः । 
यः पश्यति तथात्मानमक्कर्तारं स पश्यति ॥ 

गीता, ५३। २६ 

प्रकृति की सामर्थ्य से ही सब कर्म हो रहे हैं, यह जो 
जानता है और जे अपने को करने वाला नहीं समझता, वही 

ठीक जानता है। .. ...  : 



पूर्‌ गीता में इ्वखाद । 

तज्नवित्तु महाबराहे गुणकर्ममविभागयेः । 

गुणा गुणेपु वर्तन्त इति मत्या न समाते ॥ 
गीता, ३। शे८ 

“पर, जे गुण और कर्म्म का वास्तविक तत्त जानता है-- 

वहीं समभता है कि गुणों की प्रश्ृत्ति गुणों की श्रेर होती दी नै 

श्र्थात्‌ इन्द्रियों का खिंचाव विषयों की ओरेर ही द्वोता है और 

इसी व्यापार को कर्मे कहते हैं; इसी लिए वह कर्म्म से अलिप् 
रहता है |? 

गीता अन्यत्र कहती है-- 

“लैब किश्चिकतरोमीति युक्तो मन्पेत तलववित्‌ । 

पश्यन्श्ण्वन्स्प्शब्जिप्रन्नक्षन्गच्छन्सपन्यसन्‌ ॥ 

प्रतृपन्विसजन्‌ गृहन्जुन्मिपन्निमिपन्नपि । 

इन्द्रियाणीन्द्रियार्थपु चर्तन्त इति घारयन्‌॥ गीता, म-६ । 

योग-युक्त पुरुष ही तत्त जानता है; वह जानता है कि मैं-- 
कुछ नहीं करता। देखते, सुनते, छूते, से घते, खाते, सोते, सांस- 
लेते, बोलते, दान देते श्रोर लेते, आंख खेलते श्र बन्द करते भी 

मुष्य की इन्द्रियाँ सव अवस्थाओं में अपने विषयों में प्रवृत्त रहती 
है, यह बात वह अच्छी तरह जानता है । 

गीता फिर कहती है--- 

“यस्य नाहंछते भावो बुद्धिय स्थ ने लिप्यते | 

हत्वापि स इसान्‌ लेकान्‌ न हन्ति न निवद्यते ॥ 
गीता, १८ । १७ 

अहझ्लार के बिता और कर्म्स में आसक्त न होकर यदि कोई 
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इन लोगों को सार डाले, तो भी उसको हत्या का दोष नहीं लगेगा. 
और वह बद्ध भी न होगा | 

, इस तरह का निरमिसान ओर निर्तिप्त व्यक्ति ही सच्चा ज्ञानी 
, है । ऐसे ज्ञानी को कर्म्म स्पश नहीं कर सकता । 

। “यथा पुष्करपलाश श्रापे न श्लिप्यन्त एचम्‌, 

एवं विदि पाप' कम्मे न शिलिप्यते ।!? 

, हान्दोग्य, ७ । १४। ३ 

“जिस तरह कमल के पत्ते को जल नहीं स्पशे करता उसी 
तरह ज्ञानी को पाप पुण्य रूप कर्म्म भी नहीं छूता |? 

ज्ञानी जिन कर्मों" को करता है वे भी उसे स्पश नहीं करते+- 
यह वात ते है ही--उसके सच्चित कर्म भी नष्ट हो जाते हैं । 

“यप्रैधांसि समिद्रोग्निभस्मसात्‌ कुरुतेजजु न । 

ज्ञानाग्निः सर्वेकर्माणि भस्मसात्‌ कुरुते तथा ॥ 

गीता, ७ । ३७ 

जैसे प्रदीध्रश्रम्ति काठ को जला कर भस्म कर डालती है, 
, उसी प्रकार यह ज्ञान रूप अग्नि सब कर्मो' को जला डालती है | 

“तदू यथेपीकातूलम अझ्नौ प्रो प्रदूश्तेत पूर्व हास्य सर्व पाप्सानः 

प्रदूषन्ते ।?” छान्दोग्य, ९ । २४ । ३ 

“जिस तरह तिनका अ्रप्मि में पड़ते ही भस्म हो! जाता है उसी 

प्रकार ज्ञानी के समस्त पाप भस्म हो जाते हैं |? 

“हीयन्ते चास्य कर्म्माणि तस्मिन्‌ द्टे परावरे ।” 

मुण्डक, २।२॥८ । 

।]॒ 
॥।]॒ 

] 



पृ गोता में इंश्वख्वाद । 

“सर परम वस्तु को देख कर सव कर्म्म क्षय हो जाते हैं /# 
इस लिए ज्ञानी को फिर संसार में श्राना नहीं पढ़ता | ज्ञान 

पाकर मनुष्य निर्वाण प्राप्त करता है। 
#चिहाय कामान्यः सर्वान्पुमांश्वरति निस्पृद्दः । 

निर्मेमो निरहक्वारः स शान्तिमधिगच्छति ।(” 

गीता, २। ७१ 

“जो पुरुष सव कामनाओं को छोड़ कर इच्छारद्दित हो जाता 
है, जिसमें मैं और मेरा भाव नहीं रहता उसी को शान्ति मिलती 
है।” क्योंकि ज्ञानी को रागद्वेप नहीं होता इसी लिए सब इन्द्रियाँ 
उसके वश में होती हैँ। विषय-भोग में भी उसकी शान्ति भड 
नहीं होती । ह 

“रागद्व पविमुक्तेम्तु विषयानिन्द्रियेश्चरन्‌ । 
आआत्मवश्येविधेयात्मा प्रसादमधिगच्चृति ॥ 

गीता, २। ६४ 
सके सब न>+32 6... 2 अन्‍ण>> “2 ++« ०, 

# बहासूत्र में भी इस विपय का प्रतिपादन किया गया है... 
“तद्धिगम इत्तरपूर्वाधगेरश्लेपविनाशौ तथ्यपदेशात्‌ ।! 
“इत्तराप्येचमसंश्ल्षेपः पातेतु ॥” 

श्रह्मसूत्र, ७ | ३। १३--१४ 
कर्म तीन प्रकार के हैं प्रारव्ध, सथ्लित श्रौर क्रिममाण | सराधारणतः ओग से प्रारत्ध फ्मों का क्षय द्वेता है। पर शानेदय होने पर सश्चित भी नष्ट हो जाते हैं. और क्रियमाण भी । श्रथांत्‌ पू्ष जन्मरार्जित- फम्मे (जिनको भोगने के लिए बार बार जन्म प्रदण करः मगर ना पढ़ता है) नष्ट हो जाते हैं भौर इस जन्म में जिन कम्प्तों के किया भी बन्धन का कारण 

:.. +. चहीं बनते। 03: ७4% 50535 



छूटा अध्याय । प्पू 

अपने वश में की हुई--राग और द्वेष--दोनें ही से छुटकारा 
पाई हुई इन्द्रियों द्वारा विषय-सेग करता हुआ मनेजयी पुरुष ही 

शान्ति लाभ करता है ।? 
जिस तरह श्रपार समुद्र में अनेक नदियों के गिरने से भी 

समुद्र का गांस्भीय्य नष्ट नहीं होता उसी तरह सब कामों को करते 

हुए.भी कम्मेयोगी की शान्ति लष्ट नहीं होती । 
निष्काम कर्ममी की यही विशेषता है। सकाम व्यक्ति इस 

साभाग्य का अधिकारी नहों हो सकता । 
“आपूर्यमाणमचलप्रतिष्ड, 

समुद्दमापः प्रचिशन्ति यद्वत्‌ ॥ 

तद्दत्‌ कामा य॑ प्रविशन्ति सर्वे, 

स शान्तिमाप्तोति न कामकासी ॥ 

गीता, २। ७० । 

किन्तु फल की आकांक्षा और कत त्व का अभिमान छोड़ देने 

से भी कर्म्मयोग का पूरा अनुष्ठान नहों हुआ । कम्मेयोगी को इससे 

ऊपर भी एक सोपान पर चढ़ना पड़ता है। वह तीसरी सीढ़ी-- 

ईश्वराप॑ण है। इंशवर को सब कर्म्मे अर्पण कर देना अर्थात्‌ यज्ञ के 

लिए कर्म्म का अनुष्ठान करना । 
मनुष्य साधारणत:ः खार्थ की प्रेरणा से अपनी संकरप-सिद्धि के 

लिए कर्म्म करता है | उसके प्रत्येक कर्म्म की जड़ में खा छिपा 

रहता है। वह अपने को केन्द्र बना कर कर्म्म किया करता है। 

इसी लिए उसका कर्म्म सकाम हो जाता है। गीता के उपदेशालुसार 

सब कर्म्स ईश्वर को अरपणश कर देने चाहिए | सब तरह से ईश्वर को 



भू गीता में ईश्वरवाद । 

आत्म-समर्पण कर देना चाहिए । उसी के उद्देश्य से उसी का 

काम समझ कर जगत्‌ की भलाई के लिए कम्मे करना चाहिए। 

इसी लिए भगवान्‌ अर्जुन को उपदेश देते हैं-- 

/प्वि सर्वाणि क्ष्माणि सेन्यल्ाध्याप्मचेतता । 

निराशीनिर्ममे भूला युध्यस्र विगतम्बरः ॥ 

गीता, ३ | ३० 

/मैं परमात्मा का ही एक अंश हूँ ओर वही मुझसे कर्म्म 

कराता है? यह निश्वय कर लो, सब कम्मे मुझे भ्रपेण करो, फल 
“की आशा छोड़ दे, अहड्डार का ल्याग करो आर शोकरहित होकर 
युद्ध करो ।” 

“चेतसा स्वेकर्म्मांणि प्रयि संन्यस्य मत्पहः । 

बुद्धियोगमुपाधित मचित्तः सतत भव ॥ 

गीता, १८। ६७ 

सब कम्मफलों को चित्त से मुककी अपण कर मुझे ही परम 
आप्य समकत कर, निश्चयात्मक बुद्धि से मत्त को खाधीन कर चित्त 

को सदा मुझमें तगाओ ह 

जे इस तरह कर्म्म करते हैं उनका उद्देश्य खा्थ-सिद्धि था 
आत्म-प्रीति नहीं है। उनका लक्ष्य है ईश्वर का काम करना। वह 
अपने को ईश्वर का करण समभते हैं। वह ईश्वर में अपनी क्षुद्र- 
'सत्ता को डुवा. देते हैं और अपने किये सब कर्स्सो' के फल्न ईश्वर 
"को 'ही अपेण कर देते हैं । 

जे इस तरह,कर्म्म कर सकते हैं उनके -सैभाग्य की कोई 
“सीमा नहीं । 

चल 
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“सतब्बेकमांग्यपि सदा कुर्वाणों मह॒यपाश्रयः । 

मध्पसादादवाशोति शाश्वत पद्मव्ययस्‌ ॥ 

गीता, १८। ६६ 

सब समय अपने कर्तव्यों का पालन करते हुए ही जो मेरी 
प्राप्ति की इच्छा करता है, वह मेरी कृपा से अनादि और अव्यय 

यद प्राप्त कर लेता है । 

इस तरह कर्म करने से कम्म॑ वनन्‍्धत का हेतु नहीं होता। 
क्योंकि करने वाले के साथ कर्म्म का कोई सम्बन्ध नहों होता । 

इस तरह अनुपष्ठित कम्से का सम्बन्ध होता है ईश्वर के साथ । 
“थ्रह्मण्याधाय कर्माणि सह्ढे त्यक्तवा करोति यः । 

लिप्यते न स पापेन पद्मपत्रमिवाम्भसा ॥ 
गीता, € | १० । 

जो कर्म्मफल की इच्छा न करते हुए कम्मे करता है और 

सब कर्म्म ह्रह्म को अरपण करता है; वह पाप से वैसा ही अलग 

रहता है जेसा कमल का पत्ता पानी से! ' 
“यज्ञार्थात्कर्मणोउन्यन्न लेकाउय कर्मब्नन्धनः” 

गीता, ३ । ६ | 

“यज्ञ के अतिरिक्त जे कर्म किये जाते हैं.वे ही इस ज्ञोक में 

बन्धन के कारण होते हैं 7 
पयज्ञायाचरतः कर्म समग्र प्रविल्षीयते ॥ 

गीता, ४ | २३ 

'झे केवल यज्ञ के लिए कर्म्म करता है, उसके समस्त कर्म्म 

लुप्त हो जाते हैं /? 



नम 

पर८ गीता में इश्वख्ाद । 

इस 'यज्ञ' के भ्रथ क्या हैं ! शह्॒राचार्य्य ने “बत्ती ते विष” 

'यज्ञ विषा है? इस श्रुति के आधार पर यज्ञ के श्र में इंश्वर माना 

है। उनके मत में यज्ञ के लिए कम्मे करने का आशय है ईश्वर के 

लिए कर्म्मे करने का या ईश्वर को कर्म्मफल अपेण करने का । 'यक्ञ 
शब्द का एक झार तरह से भी अथ हो सकता है। यज्ञ शब्द का 

श्रथ आज कल हमने यह समझ खख्ा हैँ कि अ्रप्नि जला कर 

कुछ हवन कर देना या जिसमें से धुआँ निकले बह कर्म । किन्तु 
_ 

पहले यज्ञ का यह अर्थ नहीं था | यज्ञ का असली भाव है द्याग 

(॥/0ग१०९) ; पूर्व समय में यज्ञ के करने से लोगों के मन में द्याग 
के भाव का ही उदय होता था । वास्तव में यज्ञ का प्रधान उपादान 
है भी त्याग ही | प्रजापति ने जिस विराट यज्ञ को करके यह सृष्टि 
उतन्न की है पुरुषसूक्त में उसका ज़िक्र आया है। वह यज्ञ क्या 
था । सिर्फ़ जीव के लिए भगवान्‌ का विपुत् श्रात्मय्राग | जगत्‌ 
की भलाई के लिए ईश्वर का उद्देश्य करके जे ल्याग किया जावा 
था हमारे पुरखा उसी को यज्ञ कहते थे । इस तरह कर्म्मालुप्ठान 
करने से ही असली यज्ञ सम्पादित होता है। 'यज्ञ” शब्द के 
अँगरेज्ञो अनुवाद (88९१08? में आज भी ट्याग का वही भाव चमक 
रहा है। इस लिए, यज्ञ के लिए कर्म्म करने का यह अथ भी 
असझुत नहीं कि ट्याग के भाव से (35 8 आटा00) कर्म्स 
करना। जिस क्स्से में खाध-सिद्धि का उद्देश नहीं, जिस कर्म्म 
की जड़ में सट्ढेर्प-सिद्धि की भ्रत्याशा नहीं, जे कम्से- अहड्टाररहित 
होकर भगवान्‌ को अपेण किया जाता है; वही यज्ञकर्म्स है।इस 
तरह का कम्मौनुष्टान जब श्रभ्यास सें परिणत हे जाता है तव 
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' मानव जीवन एक महायक्ष का आकार धारण कंर छेता है। उस 
यज्ञ की वेदी 'जगत्‌ का हित” है, ज्याग श्रात्म-बलिदान है और 
यज्ञ श्वर खयं॑ भगवान्‌ हैं | भगवान्‌ ने गीता में बार बार कहा है, 
कि मनुष्य जो कुछ कर्म्म करता है यदि वह सब कर्म्म मुझे ही 
झपेण कर दे तव उसको कर्म्म-बन्धन में बैंधना न पड़े । 

“यत्करोपि यदश्षासि यब्जुहे।पि ददासि यत्‌ | 

यत्तपमसि कान य तत्कुरुष्व मदपंणर ॥ 

शुभाशुभफलैरेब मेक्ष्यते कर्मबन्धनेः । 

संन्याप्योगयुक्ता:मा विम्नुक्तो माप्र॒वैध्यसि ॥ 

गीता, ६ | २७--ह८। 

“है कैन्तेय, तुम जे कुछ खाते हो, करते हो, भआहुति देते 
हो, दान करते हो, वह सब मुझे अपेण करो । ऐसा करने से शुभ 
और अशुभ फलरूप कर्म्मो" के बन्धनों से छूट जाओगे और सब 
कम्मे मुझको अपेण करने की प्रवृत्ति होगी तथा मुक्त होकर 

'मुझसे मिल्ोगे ।”? | 

इस विपय पर भागवत में भी एक बड़ा श्रच्छा दृष्टान्त 

दिया है-- 
एवत्‌ संसूचितं ब्रह्म॑श्तापत्रपचिकित्सितम्‌ । 

यदीश्वरे भगवति कम्मे ब्रह्मणि भावितम्‌ ॥ 

आमग्रे यश्न सूतानां जायते येच सुश्रद | 

तदेव ह्यामय द्वव्य॑ न पुनाति चिकित्सितम्‌ ॥ 

श्रीमदूभागवत, १ । शे३२ | बेर 



६० गीता में इंश्वखवाद । 

जिन पदार्थों" से प्राणियों को रोग उत्पन्न होते हैं--वे ही 

पदांथ रोग को दूर नहीं करते पर यदि अन्य पदार्थो' का थोग कर 
दिया जाय ते थे ही रोग का नाश कर देते हैं । इसी प्रकार सनुष्यों 

के कम्मे संसार-वन्धन के कारण हैं वे ही कम्म यदि इश्वर को अपण 
कर दिये जायेँ ते वे (कर्म) अपना नाश कर लेते हैं | 

इस तरह कम्म करने से कम्मेबन्‍्धन के कारण नहीं बनते । 
जे इस तरह कम्स करते हैं उनके कर्म्मे अकर्म्स दो जाते हैं । उनके 

लिए कम्मानुष्ठान और कर्म्म-संन्यास बराबर हो जाता है। कर्म्म 
और अकम्स में कोई भेद नहीं रहता | वे कर्म करके भी कर्म-फल- 
रूप बन्धन से नहीं बैंघते।... 

कर्मण्यकर्म यः परश्वेदकर्मरि चकरमे या । 

स उद्धिमान्मनुष्येपु स युक्तः कृत्लकर्मझत्‌ ॥ 

| गीता, ४ । १८ 

जे अकरमे में कम और कर्म में अकर्म देखते हैं वे ही मलुष्यों 
में चुद्धिमान्‌ हैं, वे ही कर्मयोगी हैं, वे ही कर्म निष्पन्न करते हें! 

+४०>नतल+- ० +ज+त+ >ज+न+- +-.. ०». 

# सीर्सासाप्रकरण ग्रन्थ के रचविता लैगादिभास्कर श्रपने अवैश्तप्रह भन्य में इसी प्त की पुष्टि करते हैं-- 
_सोथ्यं धर्मों यहुद्दिश्य विहिततसदुददेशेन क्रियमाणसतद्वेतुः । 
ईश्वरापणदुच्या क्रियमाणस्तु निःश्रेयसहेतु: ।” 
अर्थात्‌ वेदेक्त धर्म्म खर्म॑ आदि की प्राप्ति के लि ए किया स्वर्गादि को देने. वाला होता है किन्तु यदि वही ईश्वर के अपशण 0 जाय ते मुक्ति का देने वाला होता है। मूह्दर्शन में हर न्घ नहीं क्योंकि मूलदुर्शन दो निरीश्रवादी है। - 00 



छठा अध्याय । ६१ 

गीता का उपदेश यही है कि जीव को कर्मयोग द्वारा के 

करना चाहिए--ऐसा करने से वह भी कर्म-बन्धन में नहीं पड़ेगा 
ओऔर जगत्‌ का काम भी चला जायगा। यही गीता का बताया 
कर्मयोग है। 



सातवों अध्याय । 

सांख्यदशन | | 

सांज्यद्शन का संक्षिप्त विवरण | 

सांख्यदशन के प्रवर्तक्ष महप कपिल हैँ । उनके शिष्य 
श्रासुरि और आासुरि के शिप्य पश्चवशिखाचाय्य हुए । इन ज्ञोगों ने 
सांख्यद्शन पर अनेक ग्रन्थ लिख कर सांख्यदशन का ,खूब प्रचार 
किया । इनके बनाये अन्थ इस समय नहीं मिलते | पातजलदशन 

के व्यासभाष्य में सिप् पश्चशिख् के कुछ वचन, उद्धृत हूँ। इस 
समय सांख्यशासत्र पर जे ग्रन्थ मिलते हैं उनमें 'तत्वसमास! ही 
सबसे प्राचीन है। काई कोई इसी को कपिल प्रणीत मृत्र सांख्यसूत्र 

समभते हैं । + पर यह बात ठीक नहीं मालूम होती | 'ततर्वसमास 

# सहाप्दे पाध्याय चन्द्रदान्त तकालदूरार-प्रणोंत हिन्दूदर्शन, २१४ पृष्ठ 
देखिए । विज्ञानभिन्चु ने भी इसी मत का समन किग्रा हैं । ''नम्त्रेवमपि 

पक्‍ ् तलसमासाय्यसूत्र: सहास्याः पद्थ्याय्याः पौनरुछूमितिचेत्‌ । मेंस । 
संत्ेपविस्ररुपेण उभग्रौरप्पपौनरुकात्‌ ॥९ ( सांख्यप्रवचनभाष्य-भूमिका ) । 
इसी सम्बन्ध में मेक्समूलर लिखते हैंः-. 

+ पशाधता'8 | ठग] ७७ ५पृर॑फशइडा/2५5" [6 0९४६ #9007वपे सा 88 +छाटाल्ते पे ता 06 धिताफज8 एग]050्5... * *. प्रृपाठ88 
॥889 8॥6 4४, 40 78 #पर९, ॥ए8 गद्काएतीए 70४७ जाद्षा 8 #)0 0 80॥98॥0%8 >खण्ड दल" 8 85 8॥8८थाह रण [2पए॥ ९8०४०%फ, ),७॥५ 848, 

सर 



सातवाँ अध्याय । ६३ 

को दशन न कह कर दशत की विषयतालिका या सूचीपत्र कह सकते 
हैं। तत्वसमास? के कुछ सूत्र सुनिए--अ्रष्टी प्रकृतय:--१ । षोडश 
विकारा:--२ | पुरुप:--३ जैगुण्यम--9 ।, सब्वर:--५॥ 
प्रति सभ्चरः---६ । तत्त्वसमास की एक बढ़िया वृत्ति भी प्रचलित 

है | कोई काई उसकी आसुरिकृत बताते हैं। पर यह मत ठीक नहों 
मालूम होता । क्योंकि इस वृत्ति में अपेक्षाकृत नये ग्रन्थों के बचन 

उद्धृत मिलते हैं | भ्राजकल सांख्य-प्रवचनसूत्र” के नाम से ६ 
अ्रध्यायों में विभक्त जे सांख्यदशन मिल्नता है वह अपेक्ताकृत बहुत 

नया ग्रन्थ है। इस बात को मानने के लिए बहुत से प्रमाण मौजूद 
हैं। श्रोशट्टुराचाय्य, बाचस्पति मिश्र (ये ईसा की बारहवीं शताब्दी 

... में वर्तमान थे ) तथा चैौदहवीं शताब्दी के साधवाचार्य्य ने भी इस 

दशन का कोई सूत्र अपने ग्रन्थों में उद्धृत नहीं किया । यदि 
सांख्य-प्रवचनसूत्र उनके समय में होता ते क्या वें एक सूत्र भी उससे 

उद्धृत न करते ? विज्ञानमिन्षु ने इसी प्रवचन-सूत्र पर एक अच्छा 

भाष्य लिखा है । अनिरुद्ध मे भी सांख्यद्शेन पर एक संक्तिप्त बृत्ति 

लिखी है । 
सांख्यदर्शन के सम्बन्ध में ईश्वरक्रष्ण की सांख्यकारिका बहुत 

'ही प्रामाणिक पन्थ है। श्रीशट्टूराचा्य्य ने इस मन्थ से अपने साध्य 

में कुछ वचन उद्धृत किये हैं। माधवाचार्य्य ने भी अपना सर्व- 

दर्शन-संग्रह इसी कारिका का अनुसरण करके लिखा है। ईसा की 

छठी शताब्दी में इस कारिका का अनुवाद चीन की भाषा में हुआ | 

शहदूराचाय्य के गुरु के गुरु गौड़पादाचार्ग्य ने इस कारिका पर 

भाष्य लिखा है । यह साष्य भी बहुत ही प्रामाणिक ग्रन्थ है। 



६४ गीता में इश्वख्वाद । 

वाचसपति मिश्र की सांख्यतत्वकैमुदी इसी कारिका की # बढ़िया 

टीका है। इनके अतिरिक्त विज्ञानभिन्नु का बनाया सांख्यसार भी 

सांख्यदर्शन के सम्बन्ध में ्रच्छा अच्य है। 
और दर्शनों की तरह सांख्यदशन का आरम्भ भी ढुःखबाद से 

होता है। जीव-जगत्‌ चिरकाल से ढुःखसहन कर रहा है। ढुःख 

तीन प्रकार का है; आध्यात्मिक, आधिमातिक और आधिदेविक । 

#त्रिविध दुःखम्‌ ” तत्वसमास २५। आध्यात्मिक ढुःख दो प्रकार 

का है। रेगादि से उत्तन्न हुआ शारीरिक दुःख और काम-क्रोय 

आदि से उत्पन्न हुआ मानसिक दुःख । मनुष्य पशु और सखाचर से 

पैदा हुए दुःख को आधिमैतिक दुःख कहते हैं । शीत, गर्म्मी और 

वर्षा आदि से जे दुःख उत्पन्न होता है उसको आधिदेविंक दुःख - 

हते हैं। जब तक शरीर है तव तक दु:ख हैं| पर हम नहों चाहते 

कि हमें दुःख मिले । हमारी सदा यही इच्छा रहती है कि ढुःखें 
का नाश हो। इस सम्बन्ध में ईश्वर कृष्ण लिखते हैं-- 

“तत्र जरामरणकतं हुःखं॑ प्राप्नोति चेतनः पुरुपः । 

लिह्नस्थाविनिवृत्तेस्तस्माददुः्ख खभावेन | 
सांख्यक्षारिका, €९ 

लिन ४ “जत+++ बन न 

# प्रचलित सांख्यद््शन से क्ारिका घुनानी है--इस बात का पुक अख- 
ण्डनीय प्रमाण ते यही है कि दर्शन के कई सूत्रों में कारिका के छुन्दोवद 
अंश जैसे के तैसे बद्धत हैं । विज्ञानभिक्ु ने इसी दशन को क्यों कपिलिकृत 
माना है, यह सप्तक में नहीं आता। उन्होंने ६ भ्रष्याय वाले इस दर्शन. को 
लक्ष्य करके कहा है “कपिलसूत्ति भगवान्‌ ने ६ श्रध्याय वाले विवेकशासत 
के द्वारा शुति की अविरोधिनी बुक्तियें से पूर्ण उपदेश दिये हैं ।” श्रत्यचिरो- 
घिनीरुपपत्तीः पदध्यायीरूपेण विवेकशा्सण कपिल सूर्िभंगवानुपदिदेश |. 



सातवां अ्रध्याय । हर 

धप्र्धात्‌ जीव जद तक शरीर धारण किये रहता है .तब तक 
उसकी जरामरण आदि हुःख भोगने पड़ते हैं । इसलिए दुःख भेग 
करना जीव का खभाव सिद्ध धर्म्म है ।# 

जगत्‌ में सुख है ही नहों--यह बात नहीं । किसी किसी 

विरते को ही सुख मिलता है । वह सुख भी बहुत ही कम होता 
है और दुःखमिश्रित रहता है । वह ख्थायो भी नहीं। इसलिए 
वह सुख भी दुःख ही के वरावर है। 

सूत्रकार कहते हैं:--- 
। #हुन्नापि कोपि सुखीति | तदपि दुःलशबलस । 

इति दुःखपरोें निछिपन्ते विवेचकाः ॥”? 
सांख्यसूत्र, ६ | ७-८ 

सभी तीनों प्रकार के दुःखों से बचना चाहते हैं । किन्तु साम- 

यिक निवृत्ति से कुछ छाम नहीं । ऐकान्तिक और आत्यन्तिक दुःख- 

निवृत्ति होनी चाहिए । जीव का यही पुरुषा्थ है। 

॥ धभ्रथ- त्रिविधहुःखाल्यत्तनिवृत्तिरत्यन्तपुरुषा्ः |! 
सांख्यसूत्र, १ | १ 

अच्छा तो किस तरह इन तीनों तरह फे ढुःखों की निशृत्ति 
०9२ ी लीन न नानी # 3“ निनिनीभजन्‍ना >>. 

... ६ समान जरामरणादिजं दुःखस्‌ । सांख्यसूत्र, ३। ९३ | ५“ऊर्थवोंघागतानां 

ब्रह्मादिस्थावरान्तानां सर्वेपामेत्र जरामरणादिन दुःखम साधारणम्र -- 

विक्लानमिचु । | । 

पहले कह चुके हैं कि गीता भी इस मत का अनुमेदन करती है, भगवान्‌ 

ने भी संसार को दुःख का स्थान श्रार क्षणभंगुर घताया है “पुनर्जन्म दुःखालय- 

मशाश्वतम्‌ ।” गीता में एक और जगह भी लिखा है-- 

अनित्यमसुर्ख ज्ोकमिर्म प्राप्प भजरसर माम्‌ ।! 

“इस अनित्य और सुख-रहित संसार, में आकर मेरा भजन करो ।? 



हई गीता में इंश्वलाद । 

हे। ( शौकिक उपायों से इनकी निद्गत्ति सम्भव नहीं। श्रोषधि 

खाने या मन की वात पूरी होने से ढु:ख निदत्त ज़रूर हे जावा है-- 
पर हमेशा के लिए नहीं। और ये उपाय भी अमोध उपाय 

नहीं । इस, लिए शैकिक उपायों से दुःखें का निश्वत्त होना मुमकिन 
नहीं | दुःख-निवृत्ति का एक वेदेक्त उपाय भी है। यज्ञादिक से 

खर्ग श्रादि लोकों की प्राप्ति होती है। पर वह उपाय भी ठीक नहीं। 

क्योंकि वह भी तीनों तरह के दोपों से युक्त है। कर्म्मो' के तार 

तम्य से खर्गतोक में भी तास्तम्यानुसार ही फल मित्ञता है| उसके 

फल से कोई खर्ग के नीचे और कोई ऊँचे स्थान में प्राप्त होते हैं। 
वहाँ भी परस्पर की छुटाई बड़ाई का दुःख भेगना पढ़ता है। दूसरे, 
यज्ञ के लिए पशुहिंसा करना भी जरूरी है। हिंसा करने से जहाँ 
यज्ञ में पुण्य होता है वहाँ पाप भी थोड़ा वहुत ज़रूर होता है । 
उस पाप का फल भी भेगना पढ़ता है। पर सबसे वड़ी त्रुटि यज्ञ 

प्रादि वेदेक्त कर््मों' में यह है कि उनके फल्ल भी स्थायी नहीं। 
पृण्य-फल्ष के ससाप्त होने पर कर्म्मी का ज़रूर पतन होता है। 
उसकी फिर दुःखपूर संसार में आना पड़ता है। इसी लिए सांख्या- 

चाय्ये कहते हैं कि दुःख निश्वत्ति के--क्या लौकिक और क्या 
_पैदिक-दोनों तरह के उपाय यधे्टह नहों। ते दुःख निवृत्ति का 

# “दहुखत्रयामिधाताजिजिज्ञासा तदपधातसे हेतो । 
इष्टे सापाथां पेन्नेकान्तादयन्ततो5भावात्‌ 07 सांख्यकारिका, १ 
७ दाशुअविकः (से झ्विशुद्धितयातिशययुक्तः !” सांख्यकारिका । २ 
रु दट्टतत्सिद्धिनिवृत्तेप्यडुवृत्तिदर्शनात्‌ ।! संख्यसूत्न । १। २ 
“उत्कपांदुपि सेक्षस्य सर्वोत्कपश्नतेः ॥१ 
“अविशेषश्चोमयोः? 

सांख्यपूत्र, £ 
* सल्यतूत्र, ६ | 



सातवां अ्रध्याय | ६७ 

उपाय है कौनसा ? उस उपाय का ही निर्धारण सांख्यशाख 
करता है। ह 

सांख्यदशन के मत में दुःख-निन्नत्ति का रामबाण उपाय 
ज्ञान-प्राप्ति है । 

“ज्ञानान्प्ुक्तिः ।!' सांख्यसूत्र, ३ । २३ 

किसका ज्ञान ? प्रकृति और पुरुष का विवेक या पार्थक्य- 

ज्ञान | “तत्व (कैबल्यं) सत्त्वपुरुषान्यताख्यातिनिबंधतमः” तत्त्व- 

कीमुदी, २१ । 
ईश्वरक्ृष्ण ने भी लिखा है;-- 

“तद्रिपरीतः श्रयान्‌ व्यक्ताव्यक्तज्ञ त्रिज्ञानात”” सांख्यकारिका २। 

प्रकृति श्र पुरुष के भेद का साक्षात्कार ही बढ़िया उपाय है। 
व्यक्त अ्रव्यक्त और पुरुष के विशेष ज्ञान से वह पैदा होता है। 

कब 3 5 अललडील + जलन अडिन> ४ + >"कन्‍आनन+ +++ अज-+०», ननननयिन न +«०5 ततण डडिटडब अं डी 

| पतञ्नलि ने योग-सूत्र में भी इस मत का अनुमे।दन किया है “विवेकन- 
ख्यातिरविष्ववाह्ानापाय। ।? (साधनपाद २६) 

“विव्रेकस्यातिः -- सत्वपुरुषान्यताप्रत्ययः”; भ्रर्थात्‌ प्रकृति और पुरुषः 
का पार्थक्य-ज्ञान ही पक्का हे। जाने पर दुःख-निवृत्ति का उपाय हो जाता है । 

गीता में भगवान्‌ ने भी प्रकृति पुरुष के पार्थक्य ज्ञान की प्रशंसा की है-- 
'ज्षेत्र जषेन्रज्ञपो्शान यत्तस्ञावं मतं मम ।” गीता, १३ । २ 

श्र्थात्‌ क्षेत्र और चेत्रज्ञ सम्बन्धी ज्ञान को ही में ज्ञान मानता हूँ । 
छन्ननन्रश्योरेवमन्तर ज्ञानचक्षुपा | - 
भूतप्रकृतिमाज्ग॑ च ये विदुर्यान्ति ते परम्‌ । गीता, १३ | ३ 

श्र्थात्‌ जे। लोग ज्ञान-दृष्टि से क्षेत्र ओर जुत्रज्ञ का यह भेद समझ जाते 

हैँ और भूतों की प्रकृति के अवलोकन से मेकज्ञ का उपाय जान क्षेते हैं-- 
' इनको परमपद्‌ मिलता है। 



कद गीता में ईश्वखाद । 

“घ॒वव॑ तत्वाभ्यासान्नाउस्मि न में ना5हमित्यपरिशेपम्‌ । 

अविपय्येयादिश्र॒ुद्धं केचलमुत्पधते झ्ानम्‌ ॥ 

सांस्यक्ारिका, ६४ | 

तत्व की वार बार चिन्ता करने से संशय ओर भ्रम से रहित 

शुद्ध विमत्ञ ज्ञान उत्पन्न होता है। उसका पाकर जीव जावन्युक्त 
है| जाता है। प्रारूथ कर्म्म का जब तक ज्ञय नहीं हाता तभी तक 
वह शरीर धारण करता है । इस समय जोव समझ सकता है कि 
में कर्ता नहीं, भाक्ता नहीं, मेरें लिए कुछ भी कर्तत्य नहीं | ऐसे 
निम्मंस निरहड्लार व्यक्ति के धरम्माधम्म का भाव नष्ट हो जाता 
है। अ्रधात्‌ धर्म्माधम्म फिर जन्म रूप फ्त उत्पन्न नहीं कर 
सकते | वाचस्पति मिश्र कहते हैं 

क्लेशसलिलावसिक्तायां हि. बुद्धिभूमो कम्मेबीमान्यडकुर' प्रखुवते तत्व- 
शाननिदाधनिषीतप्कलसलिलायासूपरायां कुतः करम्मवीजानामहकरप्रसवः । 

जशसिक्त खेत में वीज उगता है। सूथ्य की प्रखर किरणे 
यदि जलन को सेखल्लें ते क्या ऊसर भूमि में फिर अड्टरादगम हो 
सकता है १ अज्ञानसिक्त बुद्धि में हो कर्म्म फलते फूलते हैं किन्तु 
जव तत्तज्ञानहप सूर्ये अविवेक-रूप जल को सोख कर चित्त 
ज। ऊसर बना देता है तब फिर उस ज्षेत्र में किस तरह कर्म्सवीज 
अड्कुरित हो सकता है! ऐसे विवेकी के ऊपर दृष्टि रख कर ही 
कारिका में कहा है 

“पास शरीरभेदे चरिता्त्वात्‌ प्रधानविनिवृत्तो । 
ऐकारनि तकम्रायन्तिकमुभय' कैबल्यमाप्ताति |? 

सांख्यकारिका, ६८॥ 



चडड 

ल्डक 

५४:५६ 

सातव्ाँ अध्याय |. दव< 

शरीर-नाश होने पर प्रकृति की प्रवृत्ति निवृत्त होने के कारण 

जीव ऐकान्तिक श्रार आल्यन्तिक कैवल्य (तीन वरह के दुःखें की 

निवृत्ति) लाभ करता है ! इस अवस्था में सुख-दुःख दोनों ही' दूर 

हो जाते हैं ! 
“पेमयञ्चु तलाख्याने |”. सांख्यसूत्र ३ | ६०७ 

अर्थात्‌ तत्तत साज्षात्कार होने पर सुख दुःख दोनों ही दूर हो। 

. जाते हैं। इसी तरह के तत्त्वज्ञानी व्यक्ति के विषय में गाड़पादाचार्य्ये 

।" ने नीचे लिखा शोक उद्धृत किया है ।-- 

“पन्नु विशति तचक्षो यत्र तन्नाश्षमे वसेत्‌ । 

जटी झुण्डी शिखी वापि सुच्यते नान्न संशयः 

जिनका २५ तचत्तों का ज्ञान हो गया है चाहे गृहस्थ हों चाहे 

ः संन्‍्यासी हों उनका अवश्य भुक्तिलाम होता है | 
ये पच्चीस तत्व कान कौन से हैं? विकार सहित--अ्कृति 

आर पुरुष । 

“सत्वरजसतमसां साम्यावस्था प्रकृतिः प्रकृतेमेहान्‌ महतो<हंकार अ्रहड्भारात्‌ 

प्ुतन्मात्राण्युभवमिन्द्रियं तन्‍मान्नेश्यः स्थृूलभूतानि पुरुष इति पश्चुवि शति- 

गंगाः है”. 
साख्यसूत्र, १ | ६१ 

अर्थात्‌ सत्य, रजस और वमेशुश की साम्यावस्था रूप मूल- 

-अक्रँति, उसका विकार महत्तत्त, महत्‌ का विकार अहड्लार तत्त 

अहड्गर का विकार पश्वतन्मात्र ओर ११ इन्द्रियाँ, पश्चतन्मात्र का 

विकार- पव्चमहाभूत और पुरुष ये पश्चीस तत्व हैं। तत्तसमास 

की भाषा में आठ तरह, की प्रकृतियाँ, १६ विकार ओर १ पुरुष 



गौता में ईश्वखाद । 

अ्रष्टी प्रकृतमः, पोडश विक्राराः पुरुषः | त्वसमास, १। २। ३ 

भ्रव्यक्त बुद्धिहड्डाररः पद्चुतन्मात्राणि 

इत्येता श्रष्टो प्रकृतयः । सूच्रवृत्ति ! 

भ्रव्यक्त मूल-अक्ृति, बुद्धि, अहड्डार और पव्म्वतन्मात्र ये 

आ्राठ तरह की प्रक्नतियाँ हुईं । यूल प्रकृति ही मुख्य प्रकृति है । 

बुद्धि, अहड्डार आर पश्चतन्मात्राये, इन्द्रिय आर सहाभूत के 

उपादान होने के कारण गोण प्रकृति कहाती हैं । 

एकादशे न्द्रयाणि पच्चु भूताश्चेते पोडश विक्वाराः । सूत्रयूत्ति । 

पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ, पाँच कम्मेंन्द्रियाँ आर मन ये ११ इन्द्रियाँ 
और जल्ल, तेज, पृथ्वी, आकाश, वायु--य्रे पाँच महाभूत--झुल 

मिल् कर १६ विक्रार हुए | इन सब के ऊपर पुरुप है। वह न प्रकृति 
है और न विक्ृृति | 

इश्वस्कृषा ने इसी भाव को लेकर कहा है-- 

मूलग्रकृतिरविकृतिमहदाद्याः प्रकृतिविकृतयः सप्त । 
पोडशकस्तु विकारो न प्रकृतिनं विक्वतिः पुरुषः ॥ 

बे 

सांख्यक्वारिका, ३ | 

इन २४ वत्तों के विषय में अब हम कुछ आ्रालाचना करते हैं । 
प्रकृति क्या है ) “प्रकरोति इति प्रकृृत्ति: |? जिस उपादान से 
जगत्‌ की सृष्टि हुई है वही प्रक्षति है| सूत्रवृत्ति में प्रकृति का 
उल्लेख करते हुए यह पुराना वचन उद्धृत किया गया है-- 

अशब्दभस्पशभरूपसध्यय' तथा च नित्य रस्ग धव्जितस | 
अनादि सध्य महतः पर भ्रूव॑ प्रधानमेतत्‌ प्रवदन्ति सूरयः ॥ 

अथात्‌ प्रकृति निद्य है, अव्यय है। पांचें इन्द्रियाँ उसको 



सातवाँ अध्याय । ७२ 

अहण नहीं कर सकतीं। पण्डित कहते हैं कि प्रकृति आदि मध्य 
से हीन है महत्‌ से भी परे है और धरुव है । 

.. जगत का जो अपरिच्छिन्न और निर्विशेष मूल उपादान है उसी 
की सांख्यशाल्न प्रधान था प्रकृति कहता है # | उसका आदि नहीं 
है, भ्रन्त भी नहीं है। वह अति सूक्तम है, अलिज्र है और निरवयव 
अर्थात्‌ निर्विशेष (॥0॥0६०१०५७४) है । यह विपुल जगत्‌ उसी का 
परिणाम है। 

सूक्ष्ममलिंगमनादिनिधरन तथा प्रसवधम्मि । 
निरवयबसे समेवहि साधारणमेतद्व्यक्तम ॥ सूत्रवृत्ति । 

प्रकृति का एक नाम भ्रव्यक्त भी है| उसका अमभिप्राय यही है 
कि सृष्टि से पहले।जगत्‌ अव्यक्त (प0५॥/०५) अवस्था सें रहता 

है । अव्यक्तावस्था का नाम सृष्टि है। गीता में भगवान्‌ कहते हैं-- 
भ्रव्यक्ताद्‌ व्यक्तयः सर्चाः प्रभवन्त्यहरागमे । 
राध्यागमे प्रलीयन्ते तत्रेवाव्यक्तसंज्के ॥ 

॥ गीता, ८। १६ 

अर्थात्‌ प्रतय के अबसान में, अव्यक्त प्रकृति से व्यक्त जगत्‌ का 

आविभाव द्ोता है ओर सष्टि के अवसान में व्यक्त जगनू फिर 

अव्यक्त प्रकृति में लीन हो जाता है | तल्वसमास में इसी अलु- 

का [पा6 खा हा।ह' ९ड9व॥80 0 ७0छ70 ॥20007 
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“परिच्छिन्न' न सब्वपिदानस्‌ ।” सांख्यसूत्र १ | ७६ 

सब्र का उगदान प्रधान परिच्छित्न नहों है । विज्ञान मेछु । 

“प्रकृ 'र₹ब्योपदानता” सांख्यसूत्र, ६ | ३१२ 

भ्रकृति ही जगत्‌ का भ्राद्य *अपादान है । 
* एजगशा'ए पांसग॑त्र, 

च्ज 



७२ गोता में इंश्वस्वाद । 

लोमक्रम का आविभ्भाव-सच्चर आर विल्लोमकरम को तिरोभाव-प्रति- 

सर कहा गया है |# 

प्रकृति का एक नाम है अजा | इसका कारण यह है कि प्रकृति, 
परिणाम रूप में सिफ़ बदल जाती है। वैसे उसका आदि अन्त नहीं 
है।| क्योंकि प्रकृति ध्रुव, निद्य और सद्‌ वस्तु है। सांख्य के मत 
में सत्‌ की उत्पत्ति भी नहीं है। इसी लिए उसका नाश भी 
नहीं है । 

सांख्यवादी कहते हैं-- 
“नासदुदपचते न सद्‌ विनश्यति ।” 

श्र्थत्ति भ्रसत्‌ की उत्पत्ति नहीं और सत््‌ का विनाश नहीं । 
प्रक्वृतिषुरुपयेरन्यच्‌ सर्वेनित्यमू ।” सांख्यसूत्र ९ । ७२ 

अथांत्‌ प्रकृति--पुरुष निल हैं और सब अनिल है | 
विज्ञान भित्तु ने इस मत का समर्थ करते हुए निम्नलिखित 

चचन उद्धृत किया है-- 

# सृष्टि का क्रम इस तरह है--अक्ृति से मदत्तच, महत्त्व से अहड्भार- 
पे, अहड्लार-तत्न से पशुतन्मात्र और ११ इन्द्रियाँ और पश्ुतस्मात्रों से पाँच 
भदासूतों का श्राविभांध होता है । प्रतय का क्रम इसका उ्नदा है । पहले पत्ु- 
सद्दाभूत और ३३ इन्द्रियाँ पदुतन्मात्रों भें लीन होती हैं. पश्नुतन्मात्र भ्रहड्डूर- 
तत्र में विलीन हो आते हैं, भ्रह्डार-तत् ्रै केस शा बाता है. अहक्षार-त महत्तच में और महत्तत् प्रकृति में 

६। “अज़ामेकाँ लेहितशझ्नकृष्णां 
 प्रजाः सजमातां ४... 

स्वेताश्वतरोपनिषद्‌ ।? ३ | ४६ वही सजाः रुजमानां सस्या 

प्रकृति एक्ञ है, अज् है, तीन गुण वाली है कक करे है और सजातीय विविध 



सातवाँ अध्याय । ७३. 

अव्यक्ते कारण यत्‌ तन्निय सदसदात्मकम्‌ । 
प्रधान प्रकृतिश्वेति यदाहुसतल्चचिन्तकाः ॥* 

जगत्‌ का जो श्रव्यक्त कारण है वह नित्य है, सत्‌ है और 
असत्‌ भी है (क्योंकि वह अनादि और अनन्त होकर भी विकार-- 
शील है) तत्नज्ञानी उसी को. प्रधान या प्रकृति कहते हैं। 

गीता सें भगवान्‌ ने भी इस बात का समथेन किया है-- 
“पजकृत्ति पुरुष चैव विद्धयनादी उभावपि । 

र विक्रारांश्र गुणांश्चेव विद्धि प्रकृतिसम्भवान््‌ ॥ 

गीता, १३ | १६ 

अथांत्‌ प्रकृति और पुरुष दोनों को अनादि समझे । समस्त: 
विकार और गुण प्रकृति से ही उत्पन्न होते हैं। 

पाश्चात्यविज्ञान भी इसी बात का अनुमोदन करता है।. 
दाशनिकप्रवर हर्वट स्पेन्सर लिखते हैं कि प्रकृति (00//७) की. 
उत्पत्ति भी नहीं होती, विनाश भी नहीं दहोता। होता है केवल 
अबस्थान्तर ।# प्रकृति ही जगत्‌ का अमूल मूल या अद्वितीय उपा- 
दान है। सांख्य के इस मत के साथ बाहरी दृष्टि से रसायन- 
विज्ञान का विरोध मालूम होता है। पाश्चात्मविज्ञान में यह बात 

के ॥[६6600९7" 0067 शंतिषश्' 807698 7770 9प500008 00 2888898 ६0 0ःघंडऐनँ क 
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* ५ “आत नहीं हे सकता। फिर , 
कम आप 

छ्छ गीता में इश्वखाद । 

बहुत दिनों वक मानी जाती थी कि जड़ जगत्‌ ७० सूलतत्तों के 

संयोग से वना है। इन सब मूलतत्तां के परमाणुओं को वे आपस 

में खतन्त्र और नित्य मानते थे पर उनकी यह करपना हमेशा से 

रही है कि या हे। इन यूजतल्लों का भी कोई आदिकारण है या ये 

उसी अद्वितीय उपादान के अन्तिम परिशाम मात्र हैं। सर विि- 

यम क्रक्स (89 पिता 00०४७ ने इस सप्न को प्रत्यक्ष कर 

दिखाया [# कुछ वर्ष पहले उन्होंने सावित कर दिया कि मूलभूतों या 

तत्लों के परमाणु वास्तव में खतन्त्र या नित्य नहों । वे एक ही प्रधान 

महाभूत या तत्लों के विशेष विशेष संघातें से उत्पन्न हुए विकास्मात्र 

हैं। उन्होंने इस महातत्त का नाम खा है प्रोटाइल (/४०७थौं 
प्रोटाइव और प्रकृति में बहुत कुछ साहश्य है| । क्रक्‍्स साहब 

५ >नननामन लानत 4 टीजर 
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[ किन्तु प्रोथाइल शरीर प्रकृति एक पढ़ाये नहीं है। ग्रोटाइल स्थूल जयत्‌ 
का सूत्र उपादान है। विज्ञान स्थृत्न जगतू के सिवा थार कुद्द नहों मानता 
इसलिए चैज्ञानिश्श की दृष्टि में प्रोटाइल्न ही प्रकृति की समझ चीज़ है! 
"पर, चा्व में स्थूल्न जगत्‌ के ऊपर सूक्ष्म जगत्‌ श्रौर उसके भी ऊपर कारण 
जगत्‌ अ्रवस्थित हैं। स्थूल जगत्‌ का जे! चरम उपादान या' प्रोशदृक्ष 
(77०५) ७) है--बह सक्षम जगत के चरम ब्यादान की तुलना में कभी मूल- 

सूक्ष्मगग़त्‌ का जो चरम वपादान है बह भी 
वी जज+र ५० 



सातवां श्रध्याय । ४ भू 

का सत इस समय वैज्ञानिक समाज में आदर की दृष्टि से देखा 
जाता है। 

इंगलेंड के सर्वप्रधान वैज्ञानिक लार्ड फेलविन ने भी इस मत 
का अनुमोदन किया है । वैज्ञानिक-शिरोमणि निकाला टेसला 
()४॥:0॥ १'७०॥) भी इस मत को सन्देह-रहित समभते हैं | इसलिए 
यह सिद्धान्त--कि ये सब जड़ पदार्थ एकं ही अद्वितीय निर्विशेष 
चरम उपादान के विकार से गठित हैं--इस समय विज्ञान में संशय- 
विहीन सत्य सें परिणत हो गया है। # 

यह चरम उपादान या मूल पदाथे ही प्रकृति है। 
प्रकृति का एक नाम त्रैगुण्य सी है। क्‍योंकि प्रकृति तीनों 

गुणों की साम्यावस्था है। इन तीन गुणों के नाम सत्‌ , रजस और 
तसस हैं । 

सत्वरज्नलमांसीति नरेगुण्यम्‌ | सूत्रवृत्ति | 

सत्व का खभाव प्रकाश, रज का खभाव प्रवृत्ति और तम का 
खभाव आवरण है| 

सूक्ष्म कारण-जगत्‌ का जो चरम उपादान है उसी की निचि शेष, अव्याकृत, 
अव्यक्त और चरम श्रव॒स्था का नाप्त प्रकृति है! इसीलिए प्रोटाइल और प्रकृति 
में बहुत भेद है । 
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७६ गाता में ईश्वरवाद । 

“स्व म्काशक विद्यात्‌ रजो विद्यात्‌ प्रवत्तंकम 

दम्मो5प्रकाशक विद्यात्‌ न्रेगुण्य नामसेशितम्‌ ॥ 

सांख्यवादी कहते हैं कि जिस तरह जीव की देह में कफ, वात 

और, पित्त इन तीन विरोधी वस्तुओं का परस्पर संग्राम होता रहता 

है उसी तरह जगत्‌ की मूल उपादान प्रकृति में भी ये तीन विरोधी 

गुण एक दूसरे का पराभव करने की चेष्टा करते रहते हैं। इस 
संग्राम में कभी सत््‌ विजयी होकर प्रकाश, सुख था लघुता उत्पन्न 

करता है, कभी रजोगुण प्रवल्ल होकर प्रवृत्ति दुःख या चांचल्य 
उत्पन्न करता है ओर कभी तमेशुण उत्कट होकर जड़ता, सोह या 

गुरुत उत्पन्न करता है। ये तीन गुण प्रकृति की खभाव सिद्ध तीन 
तरह की विरोधी प्रवशतायें' (॥७४॥0९॥०5 ) हैं। तम: -- 78४8४08 

या 76668 ; रज: ८ ॥९८एंणए, एवं सत्व ८: ॥877079 । प्रलय- 

काल में ये तीनें गुण साम्यावस्था में रहते हैं। अर्थात्‌ तीनों 
प्रवशताओं में एक सा वत्ध रहने के कारण कोई किसी का पराभव 

नहीं कर सकता। 

सांख्यवादी कहते हैं कि प्रकृति का खभाव ही परिणाम है। 
इसी लिए सांख्य-शाल्त में प्रकृति का एक साथंक विशेषण -है, प्रसव 
धर्म्मी? । जहाँ प्रकृति है वहाँ ही परिणाम है । परिणाम के साथ 
प्रकृति का निद्य सम्बन्ध है। # 

# प्रसवधरस्पी असवरूपे। धम्मों यः लोधस्यास्धीति प्रसवधम्सी असवर्धम्मेति 
वक्तव्य, मत्वर्थीय प्रसवर्धसत्य नित्य येगमास्यात॑ सर्पकिसुपपरिणाप्ताम्यां न 
कद्ाचिदपि विद्युज्यत्ते इत्थेः। 

ग्यारहवों कारिका की तत्नऔमुदी । 



सातवां श्रध्याय | ७७ 

परिणाम के बिना प्रकृति एक क्षण भी नहीं रह सकती।+ 
इसीलिए प्रकृति की साम्यावस्था में आप ही विच्युति द्वो जाती 
है । प्रकृति की साम्यावस्था के विच्युत होने पर जे। पहला परिणाम 
होता है उसका “महत्तत्त” कहते हैं ।गीता में यही 'महदूजह! 
कहा गया है । महत्तत्त भी विकार प्राप्त होने से नहों बचता। 
महत्तत्व के विकार का नाम अहड्डासस है । अहड्डारतत्त भी 
परिणाम को प्राप्त होता है। 

: प्रकृत्ेमेहान्‌ ततेःष्ह्डगरस्तस्मात्‌ प्रणवश्च पोढशकः ॥ 
सांख्यकारिका । २२ | 

..थही सात तत्त तनन्‍्त्र में आदि अनुपादक, आकाश, वायु, तेज, 

झप ओर ज्षिति तत्त्व कहे गये हैं। ये जड़ की यथाक्रम सूक्मातिसूक्षम 
अ्रवस्थायें हैं। इस विषय पर श्रीमद्भागवत में भी एक शोक है-- 

+ परिणामस्वभावा हि गुणानापरिणस्थ तणमप्यवतिए्टस्ते 

सेलहवीं कारिका की तलकासुदी । 

यदि प्रक्ृति सदा ही परिणामशील है ते! प्रलयकाल में महत्तत्व आदि 
का शआ्विर्भाव क्यों नहों होता ? इस श्रापत्ति के उत्तर में साख्य वाले कहते 
हैं कि प्रकृति के दो तरह के परिणाम होते हैं--सदश परिणाम और विलृदश 
परिणाम । श्रतयकाल में सदश परिणाम होता है । श्र्थात्‌ सत्व सत्वख्प में, 
रजसू रजोरुप में, शेर तमस्‌ तम्रेरूप में परिणत दो जाता है । 

“प्रतिसगगाविस्थायां सर्ज च रजश्च तपश्च सदशपरिणामानि भवन्ति, 
वस्मात्‌ स्व सत्वख्यतया रजो रजोरूपतया, तमस्तमेोरूपतया अतिसर्यावस्था- 
यामपि प्रवत्तते ।” सालहवीं कारिका की तत्वकराम्रुदी | 

सशिकाल में विसद्श परिणाम होता है जिसके फल से सास्यावस्था, की 
बिच्युति दे कर महत्तरर आदि का आविर्भाव होता है । 



श गीता में ईश्वरवाद । 

अण्डकोपे शरीरेसििन्‌ सप्तावरणसंयुत्ते 
वैराजः पुरुषो योञ्सा भगवान्‌ धारणाश्रयः ॥! 

श्रीमदूसागबत, २१ | २९ । 

अर्थात्‌ यह विश्व त्रह्माण्ड विराट पुरुष का शरीर है। इसमें 
७ स्वर हैं । वे सर ही क्रमपूर्वक- ज्षिति, अप, तेंज, वायु, आकाश, 

अहड्लार और महत्त्व हैं ' ५ 
सांख्यवादी इंश्वर को नहीं मानते । तत्वसमास और कारिका 

में इंधर का ज़िक्र तक नहीं है। सांख्यप्रवचनसूत्र में ते साफ़ 
साफ ही ईश्वर का प्रतिषेध किया गया है। | प्रकृति के परिणाम 
से ईश्वर का कोई सम्बन्ध है--यह बात सांख्यवादी नहीं मानते । 
वे कहते हैं कि प्रकृति खतः ही परिणत होती है। उस परिणाम के 

# आज कल संख्यवादी महत्तत के श्र्थ में समष्टि बुद्धि और भददृक्वार 
के धर्ष में समष्टि भ्रसिमान का अहण करते हैं। यह मत ठीक नहीं मालूम 

बडे डे होता । इस संबन्ध में अ्रध्यापक मैक्समूलर ने भी सन्देह किया है। वे भी 
किसी ठीक परिणाम पर नहीं पहुंच सके हैं। 

कावदाड 8 इशाशशोए ६बकशा व 48 शा)8०४४०७ 0 7890॥0- 
॥0टव0थ ४७१४७; 90 4६ 48 0089७ 0६६ धभं8 8॥0700 ॥8७५७ 
86७॥ ३8 ' 0प्रंश्ंतक्ष 77008 40 ६06 70 0 4०%धेंठ * + यूपा 6 
38000 07 ॥6 087॥6६ जाप ॥6/७ ७७ & 9॥886 |7 ४6 ००9॥70 
87090) 0 06 0984'5९- * 'ए& 88॥॥ ॥70॥7 ॥69 $७/तंग8 (धरा 
छा एलजंत०, 06 आतदह व 8 ००४70 807986,4+ 4॥6कोां:॥ 6 
847 ७6 8काशशुक 8076908 0687७0फ९९ 60॥ ० फापगरएावांछ 
796060, &8' ६9४ 708006" ॥95 ए72४४6१ं धाजाह) 204॥8,--- 
खबर राशन 85 शुहहआा5 र्ण॑ शाहवक शरंध्र05070 97. 3238-27. 

| सर्वेदर्शनसंग्रहकार माधवाचाय्य भी सांख्यदर्शन का परिचय देते हुए 
इस तरह लिखते हैं--“एतदर्थ निरीश्ररसांज्य-शास्रप्रवर्तक कपित्षानुसारिणां * मतमुपन्यसम ।” , 



सातवाँ अध्याय । ७्€& 

लिए प्रकृति किसी ओर कारण की अ्रपेत्ञा नहीं करती । प्रकृति 
यद्यपि जड़ (अ्रचेतन ) है परन्तु पुरुष के सेग और मेत्ञ संपादन 
के लिए खयं सृष्टि करती है । 

“प्रधानरशिपरार्थखतो व्पयभोक्तत्वाद्‌ उप्टूकडकुम्वनहनवत्‌ ॥ १८॥ 
अचेतनत्वेडपि ज्षीरवत्‌ चेशितं प्रधानस्थ ॥ ४६ ॥ 

कम्मेवद्रप्टेवां कालादेः ॥ ६० ॥? 

सख्यप्रवचन सूते, तृतीय अध्याय | 

अधांत्‌ प्रकृति खयं ही सृष्टि करती है, पर वह अपने लिए 
नहीं दूसरे के लिए | ( “प्रधानस्थ खत एवं सृश्टिये्रपि 
तथापि पराथमन्यस्थ भेगापवर्गाथेम्‌ |? विज्ञान भिक्नु) उसका 
हाल उस ऊँट के सदृश है जो दूसरों के लिए ही कुंकुम का थैल्ा 
अपनी पीठ पर ल्ाद कर ले जाता है | उसका उद्देश जीव का भोग 
और मेक्ष का साधन है । इस पर यह आपत्ति हो सकती है कि 
प्रचेतन प्रकृति सृष्टिकाये में खतः किस तरह प्रवृत्त होती है ९ 
इसके उत्तर में सांख्यवादी कहते हैं कि जिस तरह दूध खय्य॑ दही 
फे रूप में परिणत हो जाता है और एक ऋतु के बाद दूसरी ऋतु 

खत: ही प्रवत्तित होती रहती है--प्रकृत का परिणास भी उसी 

तरह द्वोता है! 
इस सम्बन्ध में सर्वदशनसंग्रहकार माधवाचाय्य॑ ने सांख्य मत 

को ज़रा खेल कर लिखा है। 
अचेतन प्रक्ति चेतन के अधिष्ठान के बिना महतत््व आदि 

के आविर्भाव-कार्य्य में प्रदत्त तहीं हो सकती। इसलिए प्रकृति 
का कोई चेतन अधिष्ठाता ज़रूर है। इसी लिए सर्वज्ञ परमेश्वर का 



८० गीता में ईश्वखाद ! 

प्रत्दिल मानता पड़ेगा। यद् आपत्ति सांख्य के स॒त में असंगत है । 

क्योंकि अचेतनता होने पर भी प्रकृति में प्रयोजनानुसार ग्रइत्ति 

च्सन्न हो जाती है। चेवन अधिष्ठान क्री श्रेर्या के विना ही अचे- 

तन बत्तुओं में पुरुषाथ-अद्ृत्ति उत्पन्न हो सकती है । इसके अनेक 

दृशन्द संसार में पाये जाते हैं। जिस तरह वच्चे की परवरिश के 

लिए अचेतन दुग्ध की प्रवृति अथवा संसार के उपकार के लिए 

अचेवन जल की प्रवृत्ति होती है उसी वरह चेवना-रहिव प्रकृति 
८ जि सी इक 

पुरुष के मो्त-साधन के लिए सृष्टिकाय में प्रवृत्ति होवी है ।+ + 

इस लिए अचेवन होने पर भी चेवन के अधिष्ठातन के विना 

प्रकृति का महदादि रूप में परियत होना सिद्ध है। इस परिणाम 

का उद्देश पुरुष का श्रथ-साधन हैं ओर वह प्रकृति ओर पुरुष 
के संयाग के लिए हैं। जिस तरह व्यापारहीन चुम्बक् के पास 
लोहा लव॑ ही लिंच जाता है उसी तरह तिव्यापार पुरुष के पास 

इने के कारण प्रकृति का परिणाम होता है |# 

है ४ 
थ्प न्वचेतर्न प्रधाद चेतनानाधिप्टितं महदादिकाय्वत व्याग्रियते । 

केनचित्‌ चेतदेवाधिष्ठात्रा मवितच्यच्‌ । तथा च सप्तपिंदुर्शो परमेचरः 
स्वीकर्तच्यः स्पादितिचेत, सदसइततम । अचेदनत्यापि प्रधानत्य श्रयोाजदवशेन 
प्रद्युपपत्तें।। दट्त्व अचेदर्न चेतनानधिप्टित' युरुपावाय पवर्चमा् यया दत्स- 
विदृद्धयवमनचेंद् दीर॑ प्रवत्तंते यथा जलमचेदर्न लोक्पकाराय प्रदर्सते तथा उच॑ 
प्रकृतिरचेंदनापि पुरुषविभोत्चाय प्रवस्त्यति ! + +- तस्मादचेतनस्थापि चेतनान 
घिट्टितत्य अद्ावत्य महद्ादिख्पेण परिणामः एुरुपार्यप्रयुछः प्रघानएरुपसंयोग- 
निमित्त:। दया निन्यापारस्पापि अयस्कान्तस्थ सब्निधानेन लोहस्य ध्यापार तथा 
नत्यापारत्य इर्पल लोच्रिधानव प्रधादव्यापारों युल्यतें ! 

8 

सबंदशवसंग्रह सांख्यदुर्शनस | 



सातवां अध्याय । न 

इस विषय में सांख्यकारिका कहती है;-- 

“वत्सविवृद्धिनिमित्त ज्ीरस्य यथा ग्रदृत्तिरज्ञस्य | 

पुरुषविमाततनिमित्त तथा प्रवृत्ति: प्रधानस्थ ॥' सांख्यकारिका, &७ | 

अर्थात्‌ बच्चे के पोषण के लिए जिस तरह अचेतन दुग्ध की 
प्रवत्ति होती है उसी तरह पुरुष की मुक्ति के लिए अचेतन प्रकृति 
की भी प्रवृत्ति हुआ करती है। 

इस कारिका की टीका में होरेसविल्लसन साहब ने सांख्य संत 
की इस युक्ति की इस तरह व्याख्या की है--“प्रकृति का परिणाम 
स्वतः सिद्ध है । उसके लिए प्रकृति किसी स्वतन्त्र चेतन कर्ता या 

अधिएछाता (ईश्वर या ब्रह्मा) की अपेक्ता नहीं करती | बासतव में 

निरीश्चर सांख्य शास्त्र सृष्टि के व्यापार में किसी त्रिधाता के हस्त- 

स्ोप की आवश्यकता नहीं समझता। उसके सत में यह संभव ही 

नहीं कि प्रकृति में प्रवृत्ति न हो ।?+ 

ऊपर महत्त्व, अहझ्वार तत्व और पश्चतन्मात्रों का परिचय 
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परे गीता में इंश्वखाद । 

दिया गया । अब ११ इल्द्रयों और पाँच स्यूलभूतों का परिचय 

दिया जाता है | 

सांख्यवादी कहते हैं. कि अहड्डार तत्न के विकार से तमागुय 

प्रवत होने से पव्चतन्मात्र, और सलगुश प्रवत् दोने से ११ , 

इन्द्रियाँ उ्सन्न होती हैं । 
“सात्विक एकादशकः प्रवत्तते बेकृतादहड्भारात्‌ ॥” सांड्यकारिको, २९ ! 

एकादश इन्द्रियों के नाम ये ऐं--- आँख, कान, नाक, जिह्ा 

और लक थे पांच ज्ञानेन्द्रियाँ हैं और हाथ, पाँव, वाकू, वायु और 

उप ये पाँच कर्मेन्द्रियाँ हैं। इनके सिवा मन एकादश इन्द्रिय है। 

मन-उसयात्मक है। अर्थात्‌ वह ज्ञान और कर्म दोनों का करण है 

तन्मात्र सूच्मभूत--स्थूल़ भूतों की अविशेष (॥000080॥९०१४ ) 

श्रवज्था है 
पव्ल्वतन्मात्र, शब्दतन्मात्र, स्पशेतन्मात्र, रुपतन्मात्र, ससत- 

न्सात्न और गन्धतन्मात्र ये पव्चतत्मात्रायें यथाक्रम स्थूत् 

पंचभूत अ्र्धात्‌ आकाश, वायु, अप्नि, जल और एश्बी को उत्तन्न 

करती हैं | ये स्थूलभूत अविशेष नहीं विशेष हैं | 

#& अ्रविशेषाद, विशेषारम्भः ।? सांख्यसूत्र, ३। १ । 

6 तम्मात्राण्यविशेषास्तेम्पे पंच पश्ुम्यः ॥ 

सांख्यकारिका, इ८। 

ये पब्च महाभूतर जब स्थूल्न विषय रूप में और जीव के शरीर 

रूप में प्रकट होते हैं तव वे हमारे उपभेग-योग्य होते हैं| इनमें 
# प्रश्नापनिषद्‌ में भो (४। ८) स्यृ्त और सूक्ष्म भूत में भेद दिखाया 

गया है। "पृथ्वी च पृथ्वी मात्रा च” इल्ादि। , 



सातवाँ अध्याय | प्३े 

कोई ते सुखकर होते हैं कोई दुःखकर और कोई मोहकर । इनके 
इन्हीं अवस्थाओं के--पारिभाषिक नाम हैं--शान्त, घेर और मूढ । 
सांख्य के मत में जगत्‌ त्रिगुणात्मक हैं। जगत्‌ की हर एक वस्तु 
तीनों गुणों के समवाय से गठित है। गीता इस मत का अनुमोदन 
करती है। उसमें लिखा है-- 

'त त्दस्ति श्थिव्यां वा दिवि देवेषु वा पुनः । 

सत्व॑ प्रकृतिमैम्र क्त यदेभिः स्थात्‌ त्रिमियु णेः । १६ । ४४, 

“अथांत्‌ न पृथ्वी में, न स्र्ग में, न देवगणों में ही कोई वस्तु 
ऐसी है जो प्रकृति से उत्पन्न हुए इन तीन गुयों से मुक्त हो ।” 

' अ्रच्छा तो जब हर विषय में ही त्रिगुण का अधिष्ठान है तब 
एक ही विषय किसी के लिए सुखकर, किसी के लिए दुःखकर 
श्रौर किसी के लिए मोहकर क्‍यों होता है १ इसके उत्तर में सांख्य- 

वादी यह दृष्टान्त देते हैं कि जिस तरह एक ही सुन्दरी र्मणी 

प्रियजन के लिए सुखकर सौत के लिए दुःखकर और निराश प्रेमिक ' 

के लिए मोहकर होती है | उसी तरह इस बात का भी समम्तिए । 

सांख्य में कहें २४ तत्वों का संक्षिप्त परिचय ऊपर दिया जा चुका 

है ।# भवृत्ति का परिचय हो ही गया; भ्रव पद्नीसवें तत्त--पुरुष-- 

का कुछ परिचय दिया जाता है। ; 

सांख्य के मत में प्रकृति और पुरुष दोनों ही निल्य, अनादि, 

अपरिच्छिन्न और निष्किय हैं। दोनों ही खतन्त्र, लिड्रहीन आर 
>> जल अन्--+चऊंजाओनज ऑल 

कस के >ल्‍>नन जे “2वनिजन-+-->+-ओ-+3+ललनर ललललनननललनीन नल न 

# गीता में भी सांख्येक्त २४ तस्रों का उल्लेख है--- 

महाभूतान्यहड्ारो लुद्धिरूयक्तमेव च । 

इन्द्रियाणि दशेक च पश्च चेन्द्रिययोचरा: ॥ १३ । * 



पे गीता में इंश्वर्वाद । 

निखयब हैं ! # प्रकृति जड़ है; पुरुष चेतन है । प्रकृति परिणामी 

है; पुरुष निन्बिकार है । प्रकृति गुणमयी है; पुरुष नि्गुण (गुणा- 

तीव) है । प्रकृति दुश्य है; पुरुष द्रष्टा है; प्रकृति भाग्य है, पुरुष 
भोक्ता है; प्रकृति विषय ( 00]९०) है, पुरुष विषयी (500]००) 

है । पुरुष कूटथ, फेवल सुख दुःख से अतीत, निद्यमुक्त और असंग 

है। (असंगो हाय॑ पुरुष:) हृहदारण्यक। ३ । १५ 

तख्समास के वृत्तिकार ने पुरुष का परिचय देते हुए इस 

अकार लिखा है-- ! 

“अ्रथाह कः पुरुष इस्युच्यते । पुरुषः अनादिः, सृश्मः स्वेगतश्चेतने5गुणो 

नित्यो द्ृष्टा भोक्ताउकर्ता क्षेत्रविदमले प्रसवर्धस्भीति । ह 

पुरुष कैसा है ? वह अनादि, सूक्ष्म, सब्बंन्यापी, चेतन, निर्गण 
निल, द्रशठ, भाक्ता, भरकर्ता, चषेत्रज्ञ, अमल] और अपरिणामी है। 

गीता भी इस मत का अनुमोदन करती है। गीता के मत में 

भी आत्मा निर्गेण और निलेप है। 

# प्रदत्त आदि ठीक इसके विपरीत हैं; श्रथांत्‌, वे श्रनित्य, सादि, 
परिच्छित और सक्रिय हैं तथा सावयव, परतन्त्र ओर लयशीक्ष हैं। सांख्य- 
फारिका की दृशम् कारिका देखिए । 

तचसम्रास के मत्त में छ्षेत्रज्ञ और आशण शब्द भी पुरुष के ही पर्य्या- 
यवाची हैं ! 

+ हस्माद्‌ विपस्येयात्‌ सिद्ध साहिच्वमस्य पुरुपस्थ । 
कैवल्य॑ माध्यस्थ्यं दृष्डल्मकत्त भावश्च ॥ सांख्यकारिका, १६ । 
[ कत्मादमलः शुभाशसकर्म्माणि श्रस्मित्‌ पुरुष न सन्ति इति अप्तत्ः | 

( तचप्तमास--सूत्र-तृत्ति ) 



सातवां अध्याय । *. एप 

“अ्रदादित्वान्षिगु णच्वात्परमात्मायमच्ययः । 

शरीरस्थो5पि कीन्तेय न करोति न लिप्पते ॥ 

गीता, १३ | ३१ 

अर्थात्‌ भ्रविकारी परमात्मा अ्रनादि और निर्मुश होते हुए भी 
देह में स्थित होकर निष्क्रिय और निलेंप है। 

सांख्य के मत में प्रकृति के गुण ही सब कार्य करते हैं। पुरुष 

फ्ेवल अकर्ता, उदासीन और साक्षी मात्र है। 
इस बात का समर्थन करते हुए वृत्तिकार लिखते हैं-- 

यदि कर्चा पुरुषः स्थात्‌ शुभानि कुस्यात्‌ न तु वृत्तिन्रयम्‌ ! 

पुतदू वृत्तितरयं दृद्ठा लेके गुणानां कु सिद्धिमितिचाकर्ता धुुुषः 
सिद्धों भवति | 

“अर्थातू--यदि पुरुष में कत्त त्व होता ते तीन गुणों की इत्त 

द्वारा--र्म्म निष्पन्न नहीं होता । बृत्ति की क्रिया को देख कर जगत्‌ 

में तीनों गुणों का कत्त स्व और पुरुष का भ्रकत्त त्व सिद्ध होता है । 

गीता इस मत का अलुसोदन करती है-- 

प्रकृतेः क्रियमाणानि गुणेः कम्मांणि सब्वेशः । 

श्रदद्भगारविमूदात्सा कर्ताहमिति मन्यते ॥ 
गीता, ३ | २७ | 

“अरधात्‌ प्रकृति के शुणेों के द्वारा ही सब कर्म्म निष्पन्न होते न 

किन्तु भूढ़ चित्त वाले अहझ्कारी व्यक्ति आत्मा को ही कर्ता 

मानते हैं !? 
“परकुत्मैव च कर्म्मारि] क्रियमाणानि सब्वेशः । 

यः पश्यति तथात्मानमकर्त्तार स पश्यति ॥7 

गीता, १३ ) २६ 



ष्् गीता में इश्वखाद । 

“अ्रघात्‌ प्रकृति ही सब कर्म करती है; आत्मा अकर्तता है। 
जे। इस तरह देखते हैँ वेही यथार्थदर्शी हैं।” 

सांख्य के मत में प्रकृति एक है, पर पुरुष बहुत हैं। अथच 
हर एक पुरुष विश्वव्यापी है। 

जस्मादिव्यवस्थातः पुरुषवहुल्लस्‌ | सांख्यसूत्र, १ । १४६ । 

पुरुषबहुच्ते ध्यवस्थातः । सांख्ययूत्र, ६। ४२९ । 

अथात्‌ पुरुष की अनेकता न मानने से जन्म आदि की व्यवस्था 

ठोक नहीं हो सकती । 

जन्ममरणकरणानां प्रतिनियमात्‌ अ्युगपत्‌ प्रवृत्तेश्य । 

पुरुषवहुच्च सिद्धि त्रेगुण्य॑ विपस्येयाद्व । 

सांख्यकारिका, १८। 

सकल्न जीवों का एक ही साथ जन्म, मृत्यु या इन्द्रियों की 
विकल्षता नहीं देखी जाती | सव की एक ही समय में प्रवृत्ति भी 
नहीं दिखाई देती । एक पुरुष में एक गुण प्रबल है, दूसरे में दूसरा 
प्रबल है। इसीलिए पुरुष बहुत हैं। 

, सी सम्स को तत्ंसमास के वृत्तिकार ज़रा विस्तृत करके 
लिखते हैं--- 

सुजदुःखमेहसहूरविश॒द्ध करयापाटवजन्मसरणकरणारनां नानात्वात्‌ू । 
उप्पपहुल्ले सिद्ध क्ोडाश्रसवर्णभेदात् । ब्येकः पुरुष स्यादेकस्िन्‌ 
सुखिनि से एवं सुखिनः स्थुः। एकस्सिन्‌ दु/खिनि सर्वे एवं दःखिन 
स्थुः। एकस्िन्‌ मूढे से मुढाः स्थुः | एकस्मित्‌ संझीण सर्च संकीर्णा: स्थुः । 
पकोरेन्‌ विशुद्दे सब्चें विशद्धाः स्थुः । एकस्य करणापाटने संवेधां करणा पारवें स्थात्‌। एकसिन्‌ जाते सबदे जायेरन्‌ । एकस्सन्‌ उत्ते सब्ब प्रियेरत्‌ इति न चेक इततश्च बहव पुरुषा; सिद्धा: 



सातवां अध्याय | ८७ 

- अर्थात्‌ सुख, दुःख, मोह, शुद्धि, अशुद्धि, इन्द्रियों की विक- 
लता, जन्म मृत्यु, करणों का भेद, वर्ण श्ाश्रम और संसार का 
तार-तम्य देख कर पुरुष का अनेक होना ही सिद्ध होता है। यदि 
पुरुष अनेक न होकर एक ही होता, ते एक जीव के सुखी होने 
से सब सुखी होते, एक जीव के दुखी होने से सब दुखी होते, 
एक को सोह होने से सबकी मोह होता, एक भनुष्य के शुद्ध होने से 

सब शुद्ध होते, इसी तरह एक के अशुद्ध होने से सब अशुद्ध होते, 
एक की इन्द्रिय में वेकल्य होने से सब की इन्द्रियाँ विकल हो 
जातीं । एक का जन्म होने से सब का जन्म होता, एक की खृत्यु 
होने से सब की सत्यु होती । जब ऐसा नहीं होता तब पुरुषों का 
बहुत्व सिद्ध ही है । 

सांख्य के मत में सृष्टिकाल में प्रकृति और पुरुष परस्पर संयुक्त ' 
रहते हैं । उसका यह फल होता है कि पुरुष के गुण प्रकृति में और 
प्रकृति के शुण पुरुष में संचरित हो जाते हैं| इसीलिए वास्तव में 
अचेतन प्रकृति ते चेतन और अ्रकर्चा पुरुष कर्ता मालूम होता है।# 

'तस्माव्‌ तत्संयोगादचेतर्न चेतनावदिव लिझ्ञम्‌ । 

गुणकत्त स्वेषपि तथा कत्तेव भवत्युदासीनः ॥ “सांस्यकारिका, २ | 

गीता में भी लिखा है--- 
न नमननन लिलनत+ +०२,>>ल लक नीतन मिनी मल नमन मन .5 

# एवं महदादिलिड्ं पुरुषसंयोगात्‌ चेतनावदिव भवति | 2.» 

यद्यपि लेके पुरुषः कर्ता गन्‍्तेतद्यादि प्रयुक्यते तथाए कर्ता पुरुष: । बीसवीं 

कारिका पर गौड़पाद भाष्य | “प्रधानेन स भिन्न: पुरुषस्तद्गत स्वात्मन्यसि- 

मन्यपानः फकैचल्यं प्रार्थतते । तत्व सत्वपुरुषान्यतास्यातिनिबन्धनस्‌ ।? 

इकीसचीं कारिका की तत्नकीमुदी । 



द्८ गीता में इश्वरवाद । 

“पुरपः प्रक्ृतिस्थों हि भुक्ते प्रकृतिज्ञान्‌ गुणान्‌ गीता, १३ | २१। 

अर्थात्‌ पुरुष प्रकृति में अवस्थित होकर प्रकृति से उत्पन्न हुए 

गुणों का भाग करता है । 
प्रक्तिपुषष का यह भोग्य-मेक्तमाव किस तरह सिद्ध होता 

है ? इस विषय में सांख्याचाय्यों' में मतभेद है। कोई कहते हैं कि 

इसका कारण कर्म्मे है--कोई कहते हैं इसका कारण अविवेक 

है, कोई कहते हैं किः इसका कोरण यह लिंग-शरीर है। (६ । 

६७, ६८, ६5 सूत्र देखिए) विज्ञान-मिज्लु के मत में मोग्य-भेक्तमाव - 

का अ्रसली कारण भ्रविवेक ही है । प्रकृति--पुरुष के भेद--ज्ञान 

के भ्रभाव का ही नाम अविवेक है | ' अविवेकनिमित्तो वा खखामि- 

भाव इति पठ््चशिख आराह। तन्मतेषपि अनाविरित्यथे:। एत- 

देव खमतं प्रागुक्तत्वात्‌ ।? प्रत्य में भी यही अविवेक वासनारूप 

में पुरुष के साथ रहता है। और सृष्टि-कात्न में (यह वासना ही ) 
प्रकृति के साथ भेग्य-मेक्तभाव निष्पन्न करती है। सांख्यवादी 

फिर कहते हैं कि प्रकृति अचेतन “है, इस लिए अन्धी है; पुरुष 
श्रकर्ता है, इस लिए लड़ड़ा है। दोनों मिल कर एक दूसरे का 
अभाव मरिटाते हैं।उन्तके मिलने से ही सृष्टि होती है। उस सृष्टि 
का उद्देश पुरुष का भोग और मोक्ष का साधन है। 

“पुरुषस्थ दुर्शनाथ" कैबल्याथ तथा प्रधानस्य 

पढ़ग्वन्धवत्‌ उभयारपि संयोगस्तत्क्ृतः सयेः ॥ सांख्यकारिका, २१ । 
तख्-ज्ञान के द्वारा जिनका यह प्रयोजन सिद्ध हो गया है 

उनके लिए प्रकृति केसाथ पुरुष का सस्बन्ध होते हुए भी फिर 
सृष्टि नहीं होती । जला हुआ बीज जिस तरह अद्दुरित नहों होता 



सातवाँ अध्याय । पड 

उसी तरह ज्ञानाप्रि से दुग्ध कर्माशय भी फिर संसार उत्पन्न नहीं 

करता | ह 
द्रश्टमपेत्युपेचक एका द्रष्टाहमित्युपरमत्यन्या'। 

सति संयेगेडपि तयेः प्रयोजन नास्ति सर्गस्य ॥ सांख्यकारिका ६६। 

प्रकृतेहि वि प्रयोजन शब्द्विपयोपल्लन्धिगु ण॒ पुरुषान्तरोपलब्धित् । 

उभयश्रापि चरितार्थत्वात्‌ सर्येस् नासि प्रयोजनम । 

उक्त कारिका पर गौड़पादाचाय्ये का भाष्य ।# 

अर्थात्‌ प्रकृति के परिणाम के दे प्रयोजन हैं--प्रथम भोग, 

दूसरा प्रकृति-पुरुष का.भेदज्ञान। जिसके पक्त में देनें प्रयोजन 

चरितार्थ द्वो गये हैं उसके लिए फिर सृष्टि की क्या आवश्यकता 

है १ | गैड़पाद ने एक जगह और लिखा है--जिस वरह अंधा और 

# “विविक्तवराधात्‌ सष्टिनिवृत्तिः प्रधानस्थ सूदवत्‌ पाके । 
सांख्यसूत्र, ३ । ६३ 

“विमुक्तबाघात्‌ न सृष्टिः प्रधानस्य लोकवत्‌ ।? सांब्यसूत्र, ६ । ४३ 

भर्थात्‌ जिस् तरह भोजन बन जावे पर पाचक निद्नत्त हो जाता है उसी 

तरह प्रकृति पुरुष का एथक्‌ ज्ञान उत्पन्न होते ही प्रकृति'का सृष्टि-व्यापार 

निवृत्त हे! जाता है । 
+ इसी मर्स के कारिका कहती है-- 

५रंगस्य दर्शयित्वा निवुर्तते नत्तेड्री यथा नृद्यात्‌। 

पुरुषस्प तथात्सानं प्रकाश्य विनिवततते प्रकृतिः ॥” सांख्यकारिका, ९६ । 

#पकूतेः सुकुमारतर न किन्चिद्स्तीति मे मतिभभवति । 

या ह्रष्टास्मीति पुन दर्शनमुपैति पुरुषस्य ॥? सांख्यकारिका, ९१ । 

व्र्थाव जिस तरह नाचने वाली दुर्शकों को अपना नाच दिखा कर 

निवृत्त हो जाती है उली तरह - प्रकृति भी पुरुष को अपना रूप दिखा कर 

निवृत्त हो जाती है। प्रकृति से बढ़ कर नाजुक मिजाज और कोई नहीं 



हि गीता में इंश्वरवाद । 

हैगढ़ा सामयिक प्रयोजन के लिए संयुक्त होकर फिर प्रयोजन 
सिद्ध होने पर अलग अक्षग हो जाते हैं उसी तरह प्रकृति, पुरुष 
का मोच-साधन करके निवत्त हो जाती है और पुरुष भी. प्रकृति 
का दशेन करके केवल्य को प्राप्त कर छोता है। तब दोनों के प्रयो- 
जन सिद्ध हो जाने पर उन्तका वियोग होता ही है। # सांख्य मत 
में यही कैवल्य या मोत्त की अवस्था है | । 

यहाँ तक सांख्य-दश्शन के संक्षिप्त परिचय के साथ साथ जहाँ 
जहाँ गीता के साथ सांख्यमत का ऐक्य है वह दिखाया गया। 
दूसरे अ्रध्याय में गीता के साथ सांख्य-दशन का भेद और अनैक्य 
दिखाया जायगा | 

नल ज+-+..तह0.0क्‍क्‍08ह8हु8ु8ु8ै8ै 
क्योंकि पुरुष यदि उसको एक बार भी देख ले तो फिर चह कसी उसके ' दिखाई नहीं देती । “नत्तंकीबत्‌ अवृत्तस्थापि निवृत्तिश्नारितार्थ्यात्‌ ॥” दोषबेधे८पि नेपसर्पण प्रधानस्थ। सांस्यसून्न, ६ । ३६ 

ऊलवधूवत्‌। सांख्यसूत्र, ३ ७० 
# यथावानयेः पढ़खन्धयोः कृत्ा्धयेविंसागो भविष्यतीप्सित्तस्थानप्राप्त येरेव॑ प्रधानमपि पुरुषस्थ में छत्वा लिवत्तते, पुरुषोधपि प्रधान दृष्टया केवल्य॑ गच्छति; तथेः कतार्थयेदिंसागो अविष्यति ।? 

इकीसवीं कारिका पर गौड़पाद भाष्य। 



आटठवा अध्याय । 

साख्यदशन | 

सांख्यदर्शन ग्रार गीता । 

पूर्व अध्याय में सांख्यदंशन का संज्षिप्त परिचय देते हुए उसका 
गीता के साथ जहाँ ऐक्य है, उसका भी उल्लेख किया गया था | 
अब गीता के साथ सांख्यदशन का भेद और अनैक्य दिखाया 
जाता है। 

हमने देखा है कि सांख्य मत में ज्ञान का फल मुक्ति है। 
सांख्य-मतानुसार यह ज्ञान पत्नीस तत्ततों के विचार और प्रकृति पुरुष 

के विवेक से उत्पन्न होता है । 

गीता ज्ञान का विरोध नहीं करती । उसने ज्ञान की जहाँ तहाँ 

चहुत प्रशंसा की 
/“नहि ज़ानेन सदर्श पविन्नमिह् वि्यते |” गीता, ४ । ३८ 

“इस लोक में ज्ञान के समान पवित्र और कुछ भी नहीं है ! 
“उर्वेकर्माखिल पार ध्वाने परिसमाप्यते ।” गीता; ४ | 8३ 

जान पर सब कर्मों क्री समाप्ति होती है। 
“से ज्ञानपवेनेव बुजिने संतरिष्यसिं |” | 

ज्ञानरूप नौंका से पापरूप समुद्र तरा जाता है ! 
छ 



डरे गीता में इश्वरवाद । 

यथैधांसि समिद्वोम्तिभंसससात्कुरुतेश्जुन । रन 
ज्ञानामिः सर्वकर्माणि भस्मसात्कुते तथा ॥? गीता, ४ । ३७ 

हे अर्जुन, जिस जिस तरह अप्ि काठ को भस्म कर देती है 

उसी तरह ज्ञान कर्म का नाश कर देता है। स्‍ 

५जाने लब्ध्वा परां शान्तिमचिरेशाधिगच्छति । गीता, ४ । ३६ । 

'शानल्ञाम होते ही परम शान्ति प्राप्त होती है |” 

किन्तु गीता में जिस ज्ञान की ओर इशारा है वह तत्त्वज्ञान 

है उसी को परा विद्या भी कहते हैं। वह ज्ञान अपरा विद्या या 

अवर ज्ञान नहीं है# । परा विद्या किसे कहते हैं ? जिंसके द्वारा 

उस अचर पुरुष को पाया जाय। .. 
' #अ्थ परा यया तद्॒तरंमधियम्येते ।? झुण्डकापनिषद्‌, ५ | १ । 

तत्तज्ञान का अथे है तत्‌? का ज्ञान | तत्‌ ८ वह; डो तत्सत्‌ ८ 
वही सब्चिदानन्द भगवान्‌ | गीता कहती है कि ज्ञान उसी को कहते 
हैं, जिसके द्वारा जीव पहले ते सबके अपने में और बाद को ईश्वर 
में दशन करे। हक 2 

“येन भूतान्यशेषेण द्रक्ष्यस्थात्मन्यथो मयि ॥ गीता, ४ | ३९ 

क ](#तंधा06 0]4एश४:ए ने तिबुत्वी भाषा में लिखे 300: 0 
000] 0४००७.४४ चामक अन्ध से जो शपूर्त सारस॑प्रह “(५०॥०९ ०६ 
घा8 जशा००” प्रकाशित किया है उसमें भी इस अवरज्ञान (९४१ 
]९४ण78) और तत्नशञान (50ए)-एां४१०॥) का भेद दिखाया है| 

शुद्वाणा $0 तां5087 06 १6७॥ 70॥ 06 79896, 6 ९५७४ 666.- 
गा ॥णा शा8 8एछ/-४४४ाए,. ॥,88४७ 8005७ था ६० 5श्एछा'806 
मस०8प-०8५ाञाए ॥700 $0प्रा-जांडवेणा, ॥॥6 - “ प्रएछ ? [700 (॥6 
"घक5!" 0008॥6.--ए ००७ ० ६06 शाशा०6, - ः 



आठवाँ अध्याय | नह३े 

इस लिए तत्त्ज्ञानी बिना भगवद्धक्त हुए नहीं रह सकता 
क्योंकि उसकी जान कर उसके प्रति परा अनुरक्ति या परम प्रेम का 
उदय होगा ही । इस लिए ज्ञानी को भक्त होना ही पड़ेगा ।# 

इसी लिए भगवान्‌ ने गीता में चार तरह के भक्तों का जिक्र 
करते हुए ज्ञानी को ही श्रेष्ठ भक्त बताया है। ये चार तरह के 
भक्त क्रम-पूरवक इस तरह हैं (१) आत्त (जिस तरह कुरु-सभा 
में द्रोपदी); (२) अर्थार्थी (जिस तरह उत्तम स्थान का आकांची 
ध्रुव) (३) जिज्ञासु (जिस तरह उद्धव आर अजुन) और (४) ज्ञानी 
(जिस तरह प्रह्मद, शुक, नारद आदि) । इन सब में ज्ञानी ही श्रेष्ठ 

है। क्योंकि ज्ञानी को भगवान्‌ ही सब से .ज्यादा प्यारे हैं। इसी 
लिए भगवान्‌ भी ज्ञानी के प्रति प्रीतिमान हैं। 

चतु्विधा भजन्ते मां जनाः सुकृतिनाअ्जुन । 
भ्रार्तो जिज्ञासुरथार्थी ज्ञानी च भरतर्पभ ॥ 
तेपां ज्ञानी निद्ययुक्त एकभक्तिविशिष्यते । 
प्रियोहि ज्ञानिनेत्यर्थमह स व मस्त श्रियः ॥ 
उदाराः सर्व एचेते ज्ञानी त्वाध्मेव मे मतस्‌ । 
शआस्थितः सहि युक्तात्मा मावेवानुत्तमां गतिस्‌ ॥ 

गीता, ७ । १६--१८ 

££ इसी लिए गीता ने ज्ञान का लक्षण बताते हुए भगवान्‌ की एकान्त 

एकाग्न भक्ति का उछेंख किया है । 
धप्रविचानन्यये/गेन अक्तिर्पभिचारिणी । गीता, १३ । १० 

और ज्ञानी के सम्बन्ध में कहा है कि ज्ञानी ज्ञान-यक्ष के द्वारा भगवान्‌ 

की उपासना करें | 
 “जानयज्ञेन चाप्यन्ये यजन्तेो मामुपासते ॥? गीता, ६ | १९ 



"६8 गीता में ईश्वखाद । 

चारों श्रेणियों के भक्त उत्कृष्ट हैं। किन्तु गीवा कहती है कि 

ज्ञानी तो! मानो भगवान्‌ का आत्मा ही है। वह भगवान्‌ को ही 

परमगति मान कर एकाम्रचित्त से उनका आश्रय प्रहय करता है। 

इसमें शक नहीं कि ऐसे तत्वज्ञानी जगत्‌ में विरले. ही हैं । किन्तु 

बहुत से जन्मों की साधना के फल से जो वत्तज्ञान के यथार्थ झधि- 

कारी हो गये हैं वे जगत्‌ में सब कहीं भगवान्‌ की सत्ता ही अछु- 

भव करते हैं और अन्त में भगवान को प्राप्त होते हैं । 

“बहुनां जन्‍्मतामस्ते ज्ञानवान्मां अपचतते । 

वासुदेवः सर्वमिति स महात्मा सुदुलभः ॥!! 

गीता, ७ | १६ 

“गतेक जन्मों के वाद ज्ञानवान्‌ मुझको प्राप्त होता है। 

वासुदेव ही सब छुछ हैं ऐसा अलुभव करने वाले महात्मा बहुत 

कम हैं। मु 

हमने देखा है कि सांख्य के मत में प्रकृति या प्रधान एक है 

पर घुरुष वहुत हैं। और हर एक पुरुष विश्वव्यापी है। # 

#इस मत की अयोक्तिकता अतिपादुन करने के लिए अध्यापक मैक्समूलर 
लिखते हैं-- 

'# यु 6 >खाफाशाद फ़व8 7680६ 88 80800, 28 660णाशेों, 

शर्तों गाते एाएगाएत090, 7 0780 ६0 १996 ]6९७7 00687" ६0 

खाद गछं ग8 फाए'शा।ह ण आजा 8 काधनाओंव, जात ए006 
8 ए७थंएए 0०0, 086७॥॥00 00 ००त0ं्०ृ0७0, थात फणात 
#छातेशः थ6 ऐाशा'80७/१ ० + इलॉ-ठ0ाफश्वता०05 छ० पाक्षाए 
गीएरपशावड, एणा 8 आछशशएशंएछ एजा।६ ठ एज, 7006887609/.6 
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फल्चा8 धघछ008९प ६0 06 7४75, #67 छा0पए6 70६ 98 20॥॥शॉ68, 



आठवाँ अध्याय.। दे 

सूत्र में ओर कारिका में पुरुष का बहुत्व स्पष्ट ही लिखा है। 
गैड़पाद भी इसी मत को मानते हैं । कारिका के साष्य-में कहीं 
भी उन्होंने पुरुष बहुत्व के मत का प्रतिवाद नहीं किया। ते भी 
भाष्य में एक जगह पुरुष एक ही है यह बात मजबूरन्‌ उनको 
सानना पढ़ी है। 

“अनेक व्यक्त॑ एकमव्यक्त'॑ तथाच पुमानप्येक: ।” व्यक्त 

(विक्ृति) अनेक हैं किन्तु -अव्यक्त (प्रकृति) एक है और पुरुष भी 
एक है। भालूस होता है पूर्वकाल में यही मत प्रचलित था;। 
क्योंकि सांख्य वाले जिस श्रुति को सांख्यशात्र की मित्ति समझते 

हैं उसमें भी पुरुष का एकत्व साफ़ साफ ही बताया गया है |-- 

#अजामेकां लोहितशुक्कक्ृष्यां 

वह्ीः प्रजाः सुजतानां सखूपाः । 

अ्रजो हा का जुपमाणोनुशेते 

जहात्येनां भुक्तमोगामजेउन्यः ॥! 

श्वेताधतरोपनिषद्‌, ४ । * । 

प्रकृति भ्रजा (निद्या) है, एका (अद्वितीया) है, लोहित शुक्ठ 
झृष्णा-- त्रिगुणमयी ) है, अनेक विकारों की जननी है; पुरुष 
श्रज (निद्य ) है, एक (अद्वितीय) है| पुरुष भोग करने के लिए 
इस प्रकृति को आलिड्डन करता है जब भोग कर चुकता है तब 

इसको छोड़ देता है । 

भाएे 00ं)ड 27706, ह069  एणगव 0७ ॥०0682४9 0०९७६४७ ६0 96 
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रद गीता,में इंश्वरवाद । 

वीता पुरुष का चहुत्व नहों मानती ।. गीता- कहती है कि 
जिस तरह एक सूर्य सारे जगत्‌ को प्रंकाशित करता है उसी 
तरह एक मात्र पुरुष समस्त ज्षेत्र (प्रकरति) को प्रकाशित करता है ।” 

“यथा प्रक्ाशयत्येकः कृत्स्ते लोकमिस रविः । 

क्र जेत्री तथा कृत्सने ग्रकाशयति भारत ॥” गीता, १३ | ३३ 

क्षेत्री ८ चषेत्रज्ञ - पुरुष । 

गीता के मत में भगवाद्‌ ही क्षेत्रज्ञ के रूप में सब क्षेत्रों में 
विराजमान हैं । वह एक ही हैं, बहु किस तरह हो सकते हैं ? 

'तेत्रज्' चापि मां विद्धि सर्वे्षेत्रेपु भारत ।” गीता, १३ । २ " कि 

भगवान्‌ कहते हैं “प्रत्येक क्षेत्र में मुझे ही क्षेत्र समझो ।” 
वे सर्वव्यापी हैं, श्रपरिच्छिन् हैं और अविभक्त हैं--वे उपाधि- 
भेद से एक होते हुए भी बहु दीखते हैं । 

“अविभक्त व भूतेपु विभक्तमिव च स्थित । गीता, १ ३।१६ 
वे अ्रविभक्त होते हुए भी भूतों में विभक्त हुए से खित हैं |? 

शात्ष में ओर जगह भी लिखा है 
,._ “एक बहुधा निहित गुहायाम्‌ ।” 

एक है पर गुहा-सेद से बहु दिखाई देता है |” गीता में 
आत्मा का परिचय देते हुए लिखा है-- 

“अविनाशि तु तद्ठिद्धि येच सर्वेगिद ततम । 
विनाशप्रध्ययच्ास्य न कश्रित्कठु महेति | ३७॥ | 
न जायते मियते वा कद्राचित्ञाय' सूल्या सविता वा न भूयः | 
अजो नित्य; शा्रतोधय' पुराणे! न हच्यते हन्यमाने शरीरे | २० है? | 



आठवाँ:अध्याय |, च्दठ 

“नित्य स्वेयतः स्थाण॒ुरचलोब्य” सनातनः ॥ २४ ॥” 

“अ्रच्यक्तोषमचिध्येयमविकार्ये5्यमुच्यत्ते ॥ २४ ॥। 

गीता, २ अध्याय । 

“जिसके बल से समस्त जगत्‌ चल्न रहा है, उसका कभी नाश 
नहों हो सकता, वह अव्यय है उसका कोई नाश नहीं कर सकता ।? 
आत्मा न कभी जन्म लेती है, न मरती है; यह न कभी जन्मी थी 
और न कभी मरेगी; यह अजन्मा, चिरस्थायी कभी न घटने बढ़ने 
वाली और सनातन है । शरीर के सरने पर भी यह नहीं मरती !? 

वह अनन्त है, सर्वगत है, खिर है, अचल है, सनातन है, 
अव्यक्त है, अचिन्य है और निविकार है। 

इस वाक्य द्वारा गीता ने पुरुष को छः: तरह के विकारों से 

चजित # व॒ता कर सांख्य मत की पुष्टि की है। पर जीवात्मा के 
साथ परमात्मा के, साख्योक्त पुरुष के साथ पुरुषोत्तम के अभेद को 

भी दिखाया है। गीता में और जगह साफ़ साफ़ ही लिखा है-- 
| अहमात्मा गुढाझ्षेश सर्वेभूताशयस्थितः । १० २० । 

सर्वेस्य चाह हृदि सन्निविष्ठ । १४ | १९ । 

भगवान्‌ अजुन से कहते हैं कि सब की बुद्धियों में में आत्मा 
के रूप में विराजित हूँ | सबके हृदयों में में अधिष्ठित हैं । 

हमने देखा है कि सांख्य फे मत में प्रकृति का खभाव ही 
मनन लत. 4 अऑिनीननजान न न+ विफल जा 

# सांख्यवादी कहते हैं, कि पुरुष छुः तरह के विकारों से वब्जित है । ये 

छुः विकार क्या हैं ? “जायते, श्रस्ति, वद्धंते, विपरिणमते, अपछीयते, 

नश्यति ।” क्षन्प्र, स्थिति, वृद्धि, परिणाम, उय और विनाश | सांख्य के मत.में 
भुरुष का इन छः विकारों में से कोई भी छू तक नहीं सकता । 

िननननननमननन- «तक, 



<्८ गीता में इंश्वखाद । 

परिणाम है । अर्थात्‌ प्रकृति के तीनों गुणों की सास्यावस्था 

(०१ृर्णी0लंपए ) की खतः ही विच्युति होती है!। इसलिए प्रकृति 

को विकार के लिए किसी अन्य कारण की अपेक्ता नहीं करना 

पड़वी | ५ 

सांख्यवादी यह भी कहते हैं, कि पुरुष के भोग और सोक्त के 

लिए भ्रकृति का परिणाम होता है। यही प्रकृति के परिणाम का 

उहेश, फल वा अभिप्राय कहा जा सकता है । किन्तु प्रकृति के 
परिणाम से जो प्रयोजन सिद्ध होता है उसको भी परिणाम के 

कारणों में गिना जा सकता है क्‍या ९ 

प्रकृति का परिणाम खर्य होता है इस मत का गीता समर्थन 

नहीं करती | गीता कहती है, कि प्रकृति का परिणाम पुरुष के 
अ्धिप्ठान से होता है। 

मयाध्यक्षेण प्रकृतिः सूयते सचराचरम्‌ । 
इेतुनानेन कोन्तेय जगद्धिएरिवर्तते ॥ गीता, ६ । १० 

“हे कान्तेय, समस्त संसार का खामी मैं हूँ, मेरा आश्रय अहण 
करके प्रकृति चराचर जगत्‌ को उत्पन्न करती है और इसीलिए 
जगत्‌ का परिणाम (विकार) संघटित होता है ! 

“थावस्सजाबते किंचित्सत् स्पावरजइमंस्‌ । 
जेत्रतेत्रश संयायात्तद्विद्धि भरतर्षम ॥” गीता, 4३ | २६ 

. हे अजुन, खावर अथवा जह्डम सब प्रकार के प्राणी क्षेत्र और 
चेत्रज्ञ के संयोग से ही उतन्न होते हैं ।१% 

* 'स इच्तः 'स ईज्ताबुकें इत्यादि वाक्‍्यों से श्रति इस मत को पोपण 
करती है । हु 



आठवाँ अध्याय । नडड 

यहां चेत्र प्रकृति के लिए और त्षेत्नज्ञ पुरुष (ईश्वर) के लिए 
श्राया है। सांख्य-शास्त्र में सी इस कथा का आभास मिल्लता है। 
सांख्यवादी भी कहते हैं, कि सृष्टि प्रकृति और पुरुष के संयोग 
का फल् है (तत्कृतः सर्ग:) । प्रचलित सांख्यमत में जब ईश्वर माना: " 
ही नहीं जाता तब सांख्य वाले इस जगह पुरुष को ईश्वर के अर्थ 
में नहीं वल्कि जीव के अधे में मानेंगे । मूल तत्त्त के विक्रत हो जाने 
से सांख्य मत ने अब ऐसा आकार धारण कर लिया है कि वह 
जीव और प्रकृति के संयोग से ही सृष्टि की उत्पत्ति मानता है । 
यदि यही ठीक है तब भ्रकृति के खतः परिणामवाद की क्या गति 
होगी । दूसरी वात यह है कि सांख्य के मत में पुरुष बहु हैं। प्रत्येक 
पुरुष ही सबब्यापी है। ऐसी अवस्था में जब तक समस्त पुरुषों 
की मुक्ति न हो जाय तब तक प्रकृति का परिणाम निवृत्त नहीं 

हो। सकता। सांख्यवादी और भी कहते हैं किसी जोव के विवेक 
ज्ञान कर लेने से प्रकृति का काम्र निवृत्त हो जाता है# परे उस समय 
भी ते किसी न किसी पुरुष का प्रकृति के साथ संबन्ध रहेगा ही । 
किन्तु यह हो किस तरह सकता है ? सांख्यवादी इसके उत्तर में यह 
कह सकते हैं कि तत्ज्नानी के सम्बन्ध में जिस प्रकरति का परिणाम 
निरुद्ध हो जोता है वह समष्टि प्रकृति नहीं बल्कि व्यष्टि प्रकृति 
है | अथांत्‌ प्रकृति का जे भप्नांश तत्वज्ञानी के लिंग-शरीर के रूप में 
प्रविभक्त था उसी का परिणाम ते निरुद्ध हो गया किन्तु अखण्ड 

प्रकृति के इधर उधर जे। परिणाम हो रहा था वह जैसे का पैसा 

के ६४ कारिका की “'निवृत्तिप्रसवा” और ६८ कारिका के “प्रधान- 

विनिवृत्तो”? शब्दों को देखिए । 



१०० गीता में इेबखाद । 

रहा | ज्ञानी के मोक्ष के विषय में यदि प्रकृति का ऐसा सट्ढीणे 

पथ किया जाता है. तो जहाँ प्रकृति-पुरुष के संयोग को सृष्टि का 

कारण बताया गया है उस जगह भी ऐसा ही संकी् झथे फिर 

क्यों न किया जाय ? पुरुष या जीव के साथ मिल कर प्रकृति. 

का जो परिणाम होता है वह अखण्ड प्रकृति नहीं है--उसका जो 

भप्मांश है वह सिर्फ़ जीब की कारण शरीर रूपी व्यष्टि प्रकृति है। 

इसी संयोग को लक्ष्य करके सांख्यवादी जीव का अयस्कान्त मणि की 

तरह सन्निधिमान्न-उपकारी बताते हैं। अर्थात्‌ जिस तरह अयस्कान्त 

मणि दूर से ही लोहे को गतिशील कर देती है उसी तरह पुरुष 

निष्क्रिय होते हुए भी सन्निधि मात्र से ही प्रकृति को परिणामशील 

बना देते हैं ।# 

किन्तु जिस प्रकृति और पुरुष के संयोग से सृष्टि का काय्ये 

निष्पन्न होता है वह प्रकृति अखण्ड प्रकृति है और वह पुरुष पुरु- 
पेत्तम है | 

# सख्यवादियों का श्रयस्कान्त मंणि बाला दृष्टान्त ठीक नहीं है। 
सांख्य के मत में पुरुष निरा निष्किय और निर्व्यापार है। अ्रयस्कान्त मणि! भी 
क्या वैसी ही है ? हमने विज्ञान की सहायता से जान पाया है, कि अ्रय- 
स्कान्तमणि क्रियाशील झुम्बक शक्ति का केन्द्र-स्थल् है। सांख्योक्त पुरुष जो 
चिल्प्ात्र (४:0९ १00॥80) है चह निष्क्रिय भी जरूर है। पर जो सक्निधि 
मात्र के उपकारी हैं--जिनके अ्धिष्टान और इत्तण से प्रकृति का परिणाम 
देता है--वह पुरुष नहीं है--पुरुषोत्तम है। वह निष्किय नहीं है, वह है 
“अपाणिपादा जवने गृहीता |? 

! पृरुप की सन्निधि के अतिरिक्त यदि अकृति का परिणाम सिद्ध न हो, 
सत्र साख्यवादी--प्रलय काक्ष सें जब कि अकृति के' सांध “पुरुष का कुछ 
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वास्तव में इश्वर का भ्रधिष्ठान ही प्रकृति के सृश्टरूप परिणास 
का अ्रसली कारण है। प्रत॒य में यह अधिष्ठान अपसूत हो जाता 
है | इसी लिए उस समय प्रकृति की साम्यावस्था रहती है। प्रक्षय 
में प्रकृति का सद्दश परिणाम होता है यह बात सांख्यवादियों की 
निरी कल्पना है। सृष्टि' से पहल्ले भगवान्‌ प्रकृति को “ईक्षण” 
करते हैं | उसी से प्रकृति की साम्यावस्था टूट कर उसका परिणाम 
आरम्भ होता है| भगवान्‌ ने इसी को गीता में “पअ्रकृति का 

गर्भाधान” कहा है । 
मम योनिर्सेहद्वह्म तस्मिन्‌ गर्स दुधाम्यहम । 
सम्भवः सर्वेभूतानां ततो। भवाति भारत ॥ 

' सर्वयानिषु कान्तेय मुत्तेयः सम्भवन्ति याः । 
तासां ब्रह्म महतद्योनिरहं बीज़प्रदः पिता ॥ 

गीता, १४ । ३--४ 

भगवान्‌ अजुन से कहते हैं, कि महत्‌ ब्रह्म मेरा गर्भ रखने 
का स्थान है, उसमें मैं गर्भ रखता हूँ और उसी से सब भूतां की 
उत्पत्ति होती है। जगत्‌ में जे! कुछ उत्पन्न होता 'है प्रकृति उसकी 

योनि है और में उसमें बीज रखने वाल्ना पिता हूँ ।# ' 

सम्बन्ध रहता ही नहीं उत्त समय प्रकृति का खतःसिद्ध सद्श परिणाम किस 

तरह सिद्ध करेंगे ? या तो उक्त परिणाम कछ्पनामात्र है या प्रकृति पुरुष का 
संग्रेग परिणाम का प्रकृत कारण नहीं । 

* महद्‌ बह -- अ्रचेतना प्रकृति । 

गर्भ - चेतना प्रकृति, पुरुष | - 
| ... मदीया माया त्रिगुणात्मिका प्रकृतिः--शहूर । प्रकृतिरित्यथेः । श्रीघर | 

भ्रच्याकृतम प्रकृतिः त्रिगुणात्मिका माया ।--मधुसूदन | 



१०२ गीता में ईश्वाद । 

भगवान्‌ सनु ने भी कहा है,-- 
श्रप एवं ससज्जांदा तासु बीजमवासुजव्‌ ।--मनुसंद्िता । 

भगवान्‌ ने सृष्टि की इच्छा करने के बाद सबसे पहले भ्रप 
(प्रकृति) बनाया और फिर उसमें बीज बोया । 

उपनिषद्‌ में भी लिखा है कि जगत्‌ को बना कर भगवान ने 
उसमें प्रवेश किया। 

तत्स्नातदेवानुप्राविशत्‌ । तैत्तिरीय उपनिषद्‌ २ | ६। १ 
श्रनेन जीवेन श्रात्मनानुप्रविश्य नामरूप व्याकरवाणि । 

छान्दोग्य उपनिषद्‌ ६ । ३।२ 
भगवाव्‌ ने जीव रूप में जगत्‌ में प्रविष्ट होकर नाम रूप का 

विकार सिद्ध किया। इसी लिए भगवान्‌ ने गीता में लिखा है, कि 
मैंने श्रव्यक्त सू्म मूत्ति से सारे संसार को ढक रक्खा है । 

पुरुष के अधिष्ठान से ही प्रकृति का परिणाम होता है--यह 
बात भागवत में भी साफ़ साफ़ लिखी है। इ 

ह 

तेत्न-केत्रज्ञप्रकृतिदयशक्तिमान्‌ इश्वरो5हस्‌ 3८ » क्षेत्रज्ञ' च्षेत्रेण संयोज- 
याम्रि [ शक्कर ] ५ 

जगहिस्तारेतु चिदाभास चेन्नज्ञ' सष्टिसमये भोगयेग्येन ज्ेत्रेण संयेज- 
थामि । भीधर । 5 

तेत्रश' सेश्सिमये भोग्येन फे्नेण कार््यकारणसंघातेन संयेजयितुम । 
चिदाभासाख्यरेतःसेकपूर्वक॑ मायावृत्तिरुप गर्भभह॑ आद्धामीति ॥ 

ेृ मधुसूदन । 
“इतस्वच्यां प्रकृृतिं विद्धि मे परां जीवसूताँ” इति चेतनपुंजरूपा था 

प्रकृतिः निहिष्ठा सेह सकतग्राणिवीज्षतया गर्भशव्देन उच्यते। तस्मिन्नचेतने 
येोनिभूते महति महाणि चेतन पुश्नरुप गर्स दधामि ।--रामानुज । 



आठवाँ अ्रध्याय । १०३ 

कालतृच्या तु मायायां गुणमय्यामघेत्षज्ञः । 

पुरुषेणात्म भूत्ेनवीय्यमाधत्त वीय्येवान्‌ ॥ 

ततो भवेत्‌ महत्तलम्‌ ।--श्रीमद्भागवत | ३ । ५ । २६,७ 

समय जाने पर अतीन्द्रिय शक्तिमान्‌ परमात्मा ने गुणमयी 
भाया सें आत्मभूत पुरुष रूप से वीय्यैदान किया। उसी से फिर 
महत्तत्व उत्पन्न हुआ ।? 

काल्नात्‌ गुणध्यतिकरः परिणामः खभावतः | 

फर्म्मेणो जन्म सहतः पुरुषाधिष्टितादभूत्‌ ॥ भागवत, २। < । २२ 

अर्थात्‌ , सृष्टि के तीन प्रधान कारण हैं। काल, कर्म और 
प्रकृति । प्रलय॒ का निर्दिट समय जब बीत गया, तब पूर्व कल्प के 
अभुक्त कस्मीं के भागने के लिए प्रकृति का फिर परिणाम हुआ । 

अर्थात्‌, सृष्टि का उपादान कारण प्रकृति है, एवं निमित्त- 
कारणों में अन्यतम कारण है जीव का अद्दट । जीव के पूर्व करप 
में जे अ्रभुक्त कर्म रह गये थे वे सृष्टि के निमित्त कारण हैं--इस 
बात का तत्वसमास या कारिका में इशारा तक नहीं। किन्तु 
पैराणिक मत का स्मरण करके अपेक्षाकृत आधुनिक सांख्य-प्रवचन- 
सूत्र में जहाँ तहाँ इस मत का समावेश किया गया है। 

न कर्मण उपादानव्यायोगात्‌ ।--सांख्यसूतन्र, $ | ८१ 

कर्म्मणेपि न बस्तुसिद्धिनिमित्तकारणत्थ कम्मैणो न मूलकारणत्व॑ 

ग॒ुणानां द्वब्येपादानव्यायोगात्‌ ॥ (ऊपर के सूत्र पर विज्ञानभित्चु का भाष्य ) 

व्यक्तिभेदः कर्मेविशेषात्‌। सांख्यसून्र, ३॥ १० 

अन्न॒विशेषवचनात्‌. समष्टि [सशटिश्िवानां साधारणैः कर्म्मभिभेवती- 

ध्यायातम्‌ । ( इस सूत्र पर विज्ञानभित्ठ का भाष्य ) 



१०४ गीता में इंश्वर्वाद । 

करमाक्षप्टे्वानादितः । सांख्यसूत्र, ३ | ३ 

यतः कर्म्मानादि अतः कर्म्ममिराकषेणादुपि प्रधानस्थावश्मकी व्यवस्थिता 

च प्रवृत्तिः । (विज्ञानमि) ; 

क्रम्मे अनादि हैं, तो कर्म के आाकषर्ण से भी प्रकृति की 

प्रवृत्ति सिद्ध हो सकती है। 

कम्मेनिमित्तः म्कृतेः खत्वामिभावोष्यानादिर्वीजाइकुरवत्‌ | 

सांख्यसूत्र, ६ ६७ 

इन स्थानों में कर्म को सृष्टि का कारण बताया गया है। दूसरी 

जगह पर लिखा है कि प्रकृति का परिणाम किसी अन्य कारण की 

अपेत्ता नहीं करता । 

कम्मंबत्‌ इप्टेवां कालादेः--३ । ६० सूत्र | 

कालादेः कर्मवद्धा खतः अधानस्थ चेष्टितं सिद्धयति |--विश्ञानभिक्ु । 

श्रथात्‌ , प्रधान का व्यापार आप ही आप सिद्ध होता है-- 

जिस तरह ऋतु आदि स्वयं बदलती रहती हैं । 

श्रद्श्ोदभूतिवत्‌ समानलम्‌ । सांख्यसूत्र, ६। ६६ | 

यथा सर्मादिपु प्रकृतिच्षोभककर्म्मामिव्यक्तिः कालविशेषम्ान्नाद भवति 

तहुद्ोधककम्मान्तरत्य कर्पनेः्नवस्थाप्रसंगात्‌ तथैवाहद्डगरः कालमात्रनिमित्तादेव 

जायते नतु तस्यापि कन्नन्तरमस्टीति सम्तानलवम्तावयोरित्यथः । 

(इसी सूत्र पर विज्ञानमिन्नु का भाष्य ) 

अर्थात्‌ , सृष्टि के भारम्भ में जो प्रकृति का ज्ञोम वा परिणाम 

#% येपा सांख्येकदेशिनां प्रकृतेः पुरुपस्य व सखामिभावी सोग्यभोक्तुसावः 
कम्मेनिमित्तकस्तनूमतेपषि स अवाहरुपेणानादिरिव | सांख्यसूत्र, १३ । ६७ 
पर विज्ञानमिक्षु का भाष्य | 



आठवाँ अध्याय | १०५ 

ज़ाहिर होता है वह काल्न पाकर खर्य ही होता है उसके लिए 
कारणान्तर की श्रपेत्ता नहीं करनी पड़ती । 

दूसरी जगह सूत्रकार साफ साफ ही कहते हैं-- 
“प्रधानसष्टिः पराथ खतः । सांख्यसूत्र, ३ । ६८ । 

“प्रधान का परिणाम खतःसिद्ध है ।” उसका प्रयोजन दूसरे 
की अध्थसिद्धि ( भोग ओर मेक्ष-साधन ) है । # 

फिर एक जगह अविवेक या ठृष्णा को ही सृष्टि का निमित्त 
कारण बताया है:-- 

सप्मु रुय॑निम्ित्तकारणमाह-- 

“रागविरागयेयेगः सष्टिः ॥? सांख्यसूत्र, २। ६ | 

रागे सृष्टि चेराग्ये च योगः स्वरूपेधधस्थानम्‌ । 

(इस सूत्र पर विज्ञानभिक्षु का भाष्य) 

प्र्थातू-सृष्टि का मुख्य निमित्त कारण राग और दरृष्णा है। , 

५ सांझ्य के सत में प्रकृति का परिणाम बिना किसी अन्य कारण के 

खतः ही होता है--श्रीमव्‌ शह्रुराचाय्ये भी इस बात को मानते हैं । वेदान्त 

के भाष्य में वे सांख्य सत का इस तरह विवरण देते हैं-- 

“यथा तृणपल्वादकादिनिमित्तान्तरनिरपेतत॑ खमावादेव छीराद्राकारेण 

परिणमते, एवं प्रधानमपि महद्वाधाकारेण परिरंस्यत इति ६ 2९ यथा ज्ञीरम- 

सेतन स्वभावेनेव वत्सविदृद्यथ प्रवत्तते, यथा च जलमचेततने स्वभावेनेच सेकिप- 

काराय स्पन्दते, पुर अधानमचेतन स्वभावेनेव पुरुषाधैसिद्धये अवत्तिष्यत 

द्रति ६ » सांख्यानां त्रये। गुणाः सास्पेनावतिष्टमावाः अधाने, नहु तदू च्यतिरे- 

केण प्रधानस्य प्रवत्तेक निवत्तेकवा किलित्‌ चाह्ममपेकयमवस्थितमस्ति |... 

२। २। ३-४ महासूत्र पर शाह्लुरभाष्य ।. 



१०६ गीता में ईश्वज्ाद । 

अविवेकनिमिच्ों वा पश्नुशिसः । सांख्यसूत्र, दे | दैस । 

अविवेकनिमित्तो वा स्वस्वामिभाव इति पश्चशि़ आह । 

तम्मतेडप्यनादिरित्यथेः । एुतदेव स्वमतं आगुक्ततवात्‌। , 

(इस सूत्र पर विज्ञानमिछ का भाष्य) 

अर्थात , पुरुष अविवेक के वशीभूत होकर अपने को प्रकृति 

के साथ सरूप समझता है । उसी से सृष्टि होती है” इस तरह 

हम देखते हैं कि सांख्यसूत्र में जगह जगह पर विरोधी मतों के 

समावेश हो जाने से असड्भति हो गई है। कुछ ही क्‍यों न हो 

विना पुरुष के अधिष्ठान के प्रकृति का परिणाम सिद्ध नहीं ह्टो 

सकता । इस व्रिषय में सन्देह करने का कोई कारण नहीं | वह 

पुरुष पुरुषोत्तम हैं । 
जातचोभाद्‌ू भगवते महानासीत्‌ गुणत्रयात्‌। भागवत, ३ | २० । ३३। 

भगवान्‌ के ज्ञोभ से ही महत्‌ का प्रादुर्भाव होता है। 
मालूम होता है सांख्य का प्राचीन मत यही. है। तत्वसमास 

की वृत्ति में महत्तत्व या बुद्धि की उत्पत्ति के प्रसक्ग में इस तरह 

लिखा है-- 

अष्यक्तात्‌ प्रागषपदिष्टात्‌ सब्चें मतपुरुषेण परेणाधिष्ठितात्‌ बुद्धिरुपयते । 

अर्थात्‌ , सर्वगत पर पुरुष के अधि्ठान द्वारा अव्यक्त से बुद्धि 
उतपन्न होती है। यह सर्वंगत पर पुरुष? स्वेब्यापी पुरुषोत्तम भगवान्‌ 

के सिवा क्‍या कोई अन्य हो सकता है ९ किसी किसी सांख्य प्रन्थ 

में यह श्रुति भी उद्धृत दिखाई देती है--“अप्रे तम आसन्‌, तह 
परेनेरितम्‌ , विषमत्व॑ प्रायात्‌ तद्दें रजे रूपम्‌ । तत्परेनेरित॑ विष- 

£ - मलं प्रायात्‌ तहों सत्वरूपम्‌ ! . 



आठवा अध्याय | १०७ 

जिसकी प्रेरणा से सृष्टि होती है वह और कोई नहीं परमेश्वर 
है। सिद्धान्तशिरोमरि भी इस मत का अ्रनचुसरण करती हुई 

लिखती है--- 

सांख्यादियागशास्त्रेष भ्रतिपुराणेपु_चादिलयें यथोदित तदत्रोच्यते । 

सत्र अकृतिनांमाध्यक्तमब्याकृतं गुणसाम्य कारण इत्याद्यः प्रकृतेः पस्यायाः । 

तस्याः प्रकृतेरन्‍्तभंगवान्‌ सर्वेव्यापकः, पुरुषो5स्ति | सिद्धान्तशिरोमणि:न्गोल्वा- 
ध्याय; शुवनकाश । ह 

अर्थात्‌ सांख्यादि शाज्लो में और श्रुति पुराण में सृष्टि के उत्पन्न 
होने का जो प्रकार वर्णित है.वह लिखा जाता है| मूल कारण 
प्रकृति है। अव्यक्त, अव््याकृत, गुणसाम्य आदि प्रकृति के ही 
सिन्न भिन्न नास हैं| इस प्रकृति के भीतर भगवान्‌ सववेब्यापी पुरुष 
अधिष्ठान करते हैं । इसी कारण से.सृष्टि होती है। 

गीाड़पादाचार्य्य लिखते हैं. 
यथा खीपुरुषसग्रेगात्‌ सुतात्पत्तिस्था प्रधानपुरुपरैयागात्‌ सर्गस्थ “ 

उत्पत्ति: | [ इक्कीसवीं कारिका पर भाष्य ] | 

“जिस तरह ख्ली-पुरुष के संयोग से संतान उत्पन्न होती है उसी 
तरह प्रकृति और पुरुष के संयोग से सृष्टि की उत्पत्ति होती है 
यदि यह बाव सच है तब पुरुष निष्किय है और सन्निधि मात्र में 

डपकारी है इस मत की क्‍या दशा होगी ? 

प्रकृति का परिणाम अपने आप नहीं हो सकता--यह बात युक्ति 

द्वारा भी सिद्ध की जा सकती है | हम जानते हैं कि प्रकृति जगत्‌ 

का निर्विशेष उपादान (70702060प5 700नात्रा था) है। वह 

उपादान जब निर्विशेष (07008०7०००७) है तब उसकी साम्यावस्था 

ब्प 



१्ण्प गोवा में ईश्वखाद । 

स्थायी नहीं हो सकती, बह है भज्गर (प्णरश्नी)९ ९१एं।फशंणा)। 

जब कि वह साम्यावस्था का भल्‍्लुर है तब इसमें सन्‍्देह नहीं कि 
इस अवस्था में शक्तिसमूह का समाजस्य रहता ज़हर है किन्तु यदि 
बाहर की कोई शक्ति (वह शक्ति चाहे कितनी सामान्य क्यों न हो) 
उसके बीच में आ पड़े तव उसी समय उसकी साम्यावस्था टूट 
जायगी ओर वह निर्विशेष उपादान परिणासेन्मुख होकर विकार 
प्रत है जायगा और उसका यह फल होगा, कि क्रमश: अविशेष 
से विशेष का आरम्भ होने छगेगा [अविशेषात्‌ विशेषारम्भ: ] एवं 
उस विशेषभाव की उत्तरोत्तर वृद्धि होती जायगी तथा विशेष सबि- 
शेष में परिणत हो जायगा |# १ 

यह अ्रतिरिक्त शक्ति (#77008/ 7070०) जिसके विना आये 

निर्तिशेष सविशेष में परिणत हे! नहीं सकता, कहाँ से आती है ? 
गीता कहती है--ईश्वर से । 

* इस विषय में ह॒वंट स्पेन्सर ने जे! कुछ लिखा है वह भी हमारे ध्यान 
देने येग्य है-- 

प॥6 एणाताह07 0 70॥0880श६5 48 8 ७०॥पंप्रणा ० प्राइ)8 
वर्ण, गफ6 एञाए३३७ *प्रा5६)6 ९(णांएनंप्राए! 48 णा6 ए56ते 
ग॥ ग्राइक्‍क्षायंए8 40 €ह्ताी658 9, 08७॥08 6 407068 0 छपण कांगत 
जा 6 49६छ७(७७॥०७ 6 2 प्रात्रष्चा [908, ॥056ए 2० फ्रांगएा७, 
जप! (6३४६00ए ६6 शकबाहशआशां 078ए४0789 -8पशंडधाए शाते ए्ाहु ४000६ 8 00 80ए छंक्षला शपक्राइभाशा, 

2॥ 38 ०680 हा ॥0॑, ०णाए ६86 ॥0702076005 / परपरढ[ 8[96 १0॥90 (॥6 प0॥-॥0॥०४०॥60ए5, 07६ ६8६ 6 पा0"6 ॥0708008005 प्रापडं शत 8९७ए 40 96९०४ [658 गणग022७०णा5,--म फर्क 5%९॥0९॥"8 ऋ ५५६ 27पंत्रशका०8 470८ प्रशंतकाश॥9 ० ध्रा6 ॥0॥0- (९7608, )), 358, 



आठवां अध्याय । १०< 

“यत्ः प्रवृत्ति प्रसतो पुराणी ।” 

'भगवत्‌ से ही पुराणी प्रवृत्ति प्रसृत होती है? # , 

इस लिए, प्रकृति का परिणाम ख्ं होता है यह बात कभी 
सिद्ध नहीं हो सकती । 

सांख्यवादी ईश्वर का खीकार नहों करते। सांख्यशासत्र निरीश्वर 

शाञ्र है | तत्वसमास था कारिका में ईश्वर का कोई भी प्रसंग 

नहीं मिलता । प्रवचनसूत्र में ईश्वर स्वीकृत नहीं हुए हैं पर उनका 

ज़िक्र आया है। इस लिए पातजलदशन (जिसमें ईश्वर माना गया 

है) से कापिलद्शन को अल्लग करके इसको निरीश्वर सांख्य और 

अर योगदर्शन को सेश्वससांख्य कहा गया है। विज्ञानमिक्तु कहते हैं, 

कि सूत्रकार ने “अश्युपगसवाद” का अवल्म्बन करके ईश्वर का 

प्रद्याख्यान किया है | उनके मत में सूत्रकार का अमभ्निप्राय यही 

था कि यदि थोष्डी देर के लिए मान भी लिया जाय कि ईश्वर 

सिद्ध नहीं है। सकता ते भी मुक्ति में कोई बाधा नहीं पड़ती । पर 

बाचस्पति मिश्र यह बात नहीं मानते । उनके मत में सांख्य निरी- 

श्वरवादी. है। माधवाचाय्ये ने भी “सर्वेदशन संग्रह” में वाचरपति 
मम निकिम कील शक शा के हक का 

# दछ चिपय में श्रीमती एनीवेसंट अ्रपने (/8008770 एणंडएशा०ए! 

प्रन्थ में इस तरह लिखती हैं-- 

जता 06 0786 पृषश्ांप्रं४8 8.8 ०प्पात[ण।पराा (96 8 6 

00९, 06 शरट्ठीं। गर&6६87, प्रफा000॥99; 0 #6 70097 ए 

धाल छांट्ठी)880 0एश'श800 98 घ७' बात 6 
968४0॥ 0 0७॥6 शरण, 

७0॥098 एए)णा प्र6०१, 8४06 वृण्भाह68 878 ति।0ए) 0पॉ, ० ९९पं।एपाा) 

800 8॥6 9800768 ४6 /ंशं॥6 ०00०
7 ०॑ धा8 ज्णो68. 



११० गोता में ईश्वरवाद । 
या थे सम्बन्ध ३० 

मिश्र के मत का ही श्रनुमादन किया है। # इस कर म 

सांख्यसूत्र की ओ्रेर दृष्टिपात करने से ज़रा सा भी . संदेह नहीं 

रहता | 

ईंश्वरासिद्वेः ! सांख्य सूत्र १। ६२ | 

मुक्ततद्धयारन्यतरभावात्‌ न तत्सिद्धि! । १ | 8३ ॥ 

न ; # महामहेपाध्याय चन्द्रकान्त तकांलकूपर श्रपने “हिन्दूदशन” में इसी 
मत की पेापषकता करते हैं । हिन्दूदर्शन --२५४ पृष्ठ । 

प्रसिद्ध टीकाकार श्रीधरखामी और मधुसूदनसरसख्रती का भी यही मत 
था। गीता के १४ । ३ छोक की टोका में वे लिखते हैं,-- 

सर्वक्षेत्रत त्ज्ञयेः संयोगो निरीश्चरसांख्यानामिष 'न स्वातन्थेण किन्तु 
इंशररेच्छयैव |! श्रीधर ॥ 'तत्र निरीश्ररसांस्यमतनिराकरणेन क्षेत्रक्ञेतरज्॒संये- 
गस्य ईश्वराधीनत्व॑ वक्तव्यम्‌ । मधूसूदन ॥ अर्थात्‌, निरीश्वर सांख्यवादी प्रकृति 
पुरुष के संयोग के जो स्वतन्त्र मानते हैं--यह ठीक नहीं । वह संयोग इेश्वर 
के भ्रधिष्टान के बिना नहीं हो सकता । सेक्समूल्तर ने किन्तु विज्ञानमिक्तु के 
सत का ही श्रनुसरण किया है,--- 

4 48 0776 086 0॥6 887000॥7& शाश080फाए जड़ 00860 0 
धणाछंशा, 900 ४9॥ कगाश्ंशा एछ88 एश७ए कंीक्षशा। ॥'07 एी9६ 
6 ॥68॥ 0४ 46, 76 एछ७४ 56 ए689007 0[ ४6 ॥6065आ 0 ध्वा।त्राहु था 8९६४७ 00 ॥660 ए९७४०णाशो ७०१ [दांव एढ्वा0- 8070॥॥ 9. 865], 

० 6068 ॥6 ७०७ ०॥ धाए ा8पराशा8 60 तां807076९ ६6 ९9ं80906 0। 088 00ए 600, पछ6 शआंगए)ए 88ए8--8४0 ॥॥ 9 २९8/००६ ॥6 0008 ॥00 पं[6० पल 77079 79॥--६४४६ 8]6'8 8॥'8 7० 0ह0॥ ए97008 ६0 68६७0 9 &ंड०००, 9प आलंधरल' 0068 ॥७ णी९' श्ञाए गा एछा008 00 (शाआआए |६ [68 2ग्रा०० ॥$। ५॥६॥| ?]ग080909--%, 3४7]. 



आठवाँ अध्याय । १११ 

उमयधाप्यतत्करत्वस्‌ | १ | ६४ | 

प्रमाणाभावान्न तत्सिद्धि। । ६ । १०। 

अहड्भारकर्माधीना कार्य्यसिद्धि! | € | ११ । 

नेधराधीना प्रमाणाभावात्‌ । ६। ६४ । 

अर्थात्‌ ईश्वर को सिद्ध करने के लिए कोई प्रमाण नहीं | ईश्वर 
जगत्‌ के सृष्टिकर्ता हो! नहीं सकते क्योंकि उनमें किसी तरह की 

क्रिया वा व्यापार नहीं है। फिर जगत्‌ की सृष्टि की ओर उनकी 
प्रवृत्ति किस तरह होगी ? यदि उनको बद्ध कहा जाय तभी उनमें 

प्रवृत्ति का होना सम्भव है ! पर बद्ध होने पर वह सर्वज्ञ नहीं हो 

सकते । इस लिए इस विपय में वे अक्षम हैं। ओर यदि कहो कि 

ईश्वर मुक्त हैं तब वे पूर्ण आप्तकाम ते ज़रूर हुए पर उनको कोई 

प्रयाजन या इच्छा नहीं होनी चाहिए । फिर वे सृष्टिकायय में कैसे 

प्रशृत्त हुए । यदि कहे कि दूसरे के ढुःख दूर करने के ज़िए ही उनकी 

प्रवृत्ति हुई वो यह वात भी ठीक नहीं । क्योंकि यदि वे करुणामय 

थे तब उन्होंने दुःख वनाया ही क्‍यों ९ जीवों के कर्म्मानुसार 

उन्होंने विचित्र जगत्‌ को वनाया--यह बात भी संगत नहीं | क्योंकि 

कर्म्म अ्चेतन हैं, वे चेतन के अधिष्ठान के विना किस तरह फल्ल. 

- उत्पन्न कर सकते हैं ? इत्यादि # | 
बन अजीज नबी न अत... 3335 >+]+ “ >हनटि-33-+->++>>त 

# सांख्यवादियों ने नित्य ईश्वर का अल्याव्यान करके जन्म देखर को 

स्त्रीकार किया है | (निः्येश्वरस्पैव विवादास्पदल्वात---३ | १७ सूत्र के भाष्य 

पर विज्ञानभिक्ु) ! वे कहते हैं कि जे जीव पूर्वकल्प में प्रकृति में लय प्राप्त करते 

हैं वे ही दूसरे कल्प में सर्वेवित, सर्देकर्ता आदि पुरुष के रूप में श्राविभू त 

होते हैं। इस तरह गन्य ईश्वर दी सिद्ध होते हैं । 
* 



११२ .._गोता में ईबखाद । 

इन सब दुर्बल और भ्रसार युक्तियों की अवतारणा करके 

सांख्यवादियों ने ईश्वर का प्रद्यास्यान किया है । इन युक्तियों को 

उन्होंने न मालूम क्यों समीचीन समझा | 

हले ही कह चुके हैं कि गीता ईश्वखाद से समुच्ज्वल है । 

ईश्वर को बिना माने गीता एक पद भी आगे को नहीं बढ़ती । 
न ०५ छ, 

सांख्य-शास्त्र में कैवल्य लाभ के जे उपाय बताये हैं--उनके साथ - 

ईश्वर का कुछ भी सम्पर्क नहीं है| ईश्वर है ही नहों--यदि हाता 

भी--ते भी सांख्य-शास्र में बताई प्रंणाल्षी को अ्रनुसरण करने में 
जीव को उसके साथ कोई सम्बन्ध स्थापन करने की ज़रूरत नहों 

ईव्शेश्वरसिद्धिः सिद्धा | स हि सर्ववित्‌ सब्वंकर्ता । 
सांख्यसूत्र ३ । ४६४७ 

वे कहते हैं कि देढ़ में इंश्वर की अतिपादक जो श्रुतियाँ मिलती हैं वे 
ऐसे ही सुक्त पुरुष (जन्य ईश्वर) की प्रशंसा वा उपासना की सूचक हैं । 

सुक्ताक्ननः प्रशंसा उपासासिद्धस्य वा । [ सांख्यसूत्र, १ । ६५ ] 
विज्ञानमिह ने कहीं कहीं ते। सांख्यसूत्र में जह्मा, विष्णु आदि पौराणिक 

त्रिमूत्ति का सात्ात्‌ लाभ किया है । “अहड्गरकत्रेधीना कार्मैसिद्धिः 
नेधवराधीना प्रमाणाभावात्‌! (६। ६४) इसी सूत्र के भाष्य में चे लिखते हैं 
“अनेन सूत्रेण अहृष्भारोपाधिक अह्यरदयेः सश्िसेहारूच त्व॑ श्रतिस्मृति- सिद्धमपि प्रतिपादितय ।” फिर “भहतो5न्यं (६। ६६)” के भाष्य में लिखते 
हैं--.नेन च सूरेण महत्तजोपाधिक विष्णोः पालकत्वमुपपादितम्‌ | इसी 
लिए उनके मत में अवचन सूत्र में ब्रह्मा, विष्णु और रुद के उपदेश भरे हुए है कक विज्ञानमिज्ञ के भाष्यालेक से बिना भ्रालोकित हुए इन सूत्रों में 
हम जिमूत्ति के दर्शन कर सकते वा नहीं इस विषय में बहुत कुछ सन्देह है.। 



आठवाँ अध्याय | ११३ 

होती | # क्‍योंकि सांख्यदशन के मत में २५ तरह के तत्वों का 
( जिनमें इंश्वर नहीं है ) उत्कृष्ट ज्ञान प्राप्त कर लेने से जीव दु:खों 
से अलन्त निवृत्त होकर केवल्य लाभ कर सकता है।! सांख्य का 
बताया मुक्तिपथ यही है । कहने की ज़रूरत नहीं कि गीता का 
बताया हुआ पथ इससे विलकुल अलग है। ईश्वर फो लक्ष्य करके 
उसी के भाव से भावित होकर उस पथ पर पय्येटन करना होता है । 

सांख्य के मत में प्रकृति पुरुष विश्व के चरम द्वेत (प)।08० 
0४05) हैं । प्रकृति जड़ है, वह जगत्‌ की मूल विहीन मूल है,| 
आर पुरुष जड़ के विपरीत चेतन है । प्रकृति और पुरुष के महा- 
क्वे में ही सांस्यशासत्र समाप्त हो! गया है। इन दोनों का समन्वय 
(४५॥॥0श5 ) करके जिस चरम एकरत्तव पर उपनीत हुआ जा सकता 

है सांस्यशासत्र में उसका आभास तक भी नहीं । किन्तु गीता उस 
एकत्व का साफ साफ़ उपदेश देती है | गीता के मत में सांख्य में 
कहे प्रकृति औ्रर पुरुष ईश्वर के सिर्फ़ दो विभाव (78]००0 हैं । 

# इस विपय में मेक्समूलर इस तरह लिखते हैं-- 
पृपाछा'& 48 9 9086 भा ॥5 898४ छ0॥ 0' छात्र ग्रप्रगाक्ष' ता 8प्री- 

0"0॥86 700ए88, 976 ॥॥6"'6 8 7006 40' ७00, ४)8४(॥67 98 46 

ढाका 0* मठ नी९ "रो 0 थी धांतहु5, 7रछ8 48 70 07660 

वल्गांग ण॑ शाला 8 )शाए, 70 07800०७५ कां00ं४॥ ॥7 (96, 8086, 

00६ 0676 8 झंप्रणाए प0 छोॉह08 शी 07 मात्र 08 8887 ० 

406 000, 85 ए|॥ 00४४० 92ए 06 ण१ एयां]030एश५--9॥कँंढक 

फ्608०0क, _गिलंशा णी॑ वव--कृषकु० 897. हू 

+ मूले मूज्ञाभावात्‌ श्रमूलं मूल | सांख्यसून्न, ३। ६७ | हे 

अमृक्ष मुज्ञ 55 ७0060688 700: 

समानप्रकृतेदये।---१ । ६३ सूत्र । 



११४ गीता में इश्वखाद । 

गाता कहती है कि भगवत्‌ की दो तरह की अकृति है--एक अपरा 

इसरा परा। अपरा प्रकृति सांख्योक्त प्रधान; परा प्रक्त साख्याक्त 

पुरुष। ये गीता के सत में कोई चरम तत्त नहीं है ये तो सिफ 

भगवन्‌ का विल्ञासमात्र है| 
भूमिरापेसले वायुः खे मनेबुद्धिरेव च । 

अहड्भार इतीय॑ में भिन्ना प्रकृतिरष्टधा ॥ 
अपरेयमितस्त्वन्यां प्रकृति विद्धि मेउपराम । 

जीवभूतां महाबाहो यय्रेद॑ धायेते जगत्‌ ॥ 

एतद्योनीति भूवानि सर्वाणीत्युपधारय । 
अहं कृत्सास्थ जगतः प्रभवः प्रलयस्तथा ॥ 

मत्तः परतर नान्यत्‌ किल्िदस्ति धनक्षय । 

मयि स्वमिदं प्रोतं सूत्रे मणिगणा इच ॥ 
गीता, ७ | ४--७ ! 

भगवान्‌ कहते हैं 'मेरी दे प्रकृति हैं अपरा और परा । अपरा 

प्रकृति क्षिति, अप, तेज, मरुतू, व्योम, मन, बुद्धि, अहड्जार इन 
आठ विभागों में विभक्त है, और परा प्रकृति--जीव भूता है । जिसके 
द्वारा यह जगत्‌ चल्ल रहा है जगत्‌ में जे भी कुछ पदाथे हैं वे सब 
इन्हीं दे। प्रक्ृतियों से उत्पन्न हैं। सब जगत की मुझसे उत्पत्ति है और 
मुझी से निवृत्ति है। में ही चरम तत्त्व हूँ। मुझसे परे.ओर कुछ 
नहीं है। जिस तरह सूत्र में सणियाँ गुथी रहती हैं उसी तरह मुभमें 
यह विश्व गध रहा है 

अथात्‌ गीता के मत में भगवान्‌ ही चरम तत्त्व हैं; प्रकृति 
पुरुष नहों है--वे स्वतंत्र नहीं-ईश्वर परतंत्र हैं |# जड़वर्ग 

कै अथवा इंश्वरपरतंत्रयेः छेत्रक्ष ्ज्ञयेजिगत्‌ कारणत्वं न तु सांख्यानामिव 
स्वतंत्रयोः---गीता पर शाह्ररसाप्य । 



आठवाँ भ्रध्याय | ११४ 

का उपादानत्न उसकी अपरा प्रकृति है ओर जीवरूपी पुरुष उसकी 
परा प्रकृति है। आ्राधुनिक सांख्यवादी पुरुष के अधथे में केवल 
चितू ( ॥॥0भाग ) को समभते हैं।गीता जिसको परा प्रकृति 
वा क्षेत्रज्ञ कहती है, जे जगत्‌ को धारण किये हुए है---जीव 
(70वें ) उसका भम्माँश मात्र है | ईश्वर च्षेत्रज्ष के रूप सें 

चराचर समस्त विश्व में अहुस्यृत हो रहे हैं । | 

जीव प्यौर जड़ उसके विभाव मात्र हैं| दूसरी जगह गीता ने 
इन्हीं परा और अपरा प्रकृति को क्षर और पश्रत्तर पुरुष का नाम 
दिया है। ज्षर पुरुष प्रधान, अक्षर पुरुष८च्ेत्रज् और 
इश्वर को ज्षर से अ्वीत और श्रत्तर से भी उत्तम परमात्मा 
पृरुषोत्तम बताया है । 

| क हथेट स्पेन्सर ने विकद्यापी 70007 का जैसा परिचय टिया है उसके 
, देख कर मन में होता है कि माने उनके गीता में बणित परा प्रकृति 
. का कुछ पता क्षय गया हो ! 

यफ6 20ए७७१ 'एॉंशी गोधालिशँड 82ॉ))7)ग7 0त0ाएएॉ0एावधराह6छ 8 

कया, 9 ताीहाडाकीत तगागोँततिाहत छापा ता 6 गठएछा' रागंदा 

बाधा लिप्त गली ॥6एगार्त हताइलंशाहा0ए१९-- न, 89080" फ्िटस९- 

शंधइतिए्यों ॥॥$/ 978, ॥0720 888, 

धँप्”ाह 0५0७१ का) प्राभा6४.8 ॥90प्रश्री0ए +॥6 परए0/88 

बडा दराांशाओं ज्ञब जाकर छाप 8 [॥6 हल ]0फ0ण7' कज्शोॉएी ग 0प्र- 

भ््एट8 +शी3 च्‌ ग्रारश' विछ पा एी 00संणाआ68४,-- ७०0, 

[20 880, 

| कर जबवा अनिक्रान्तोर्ह निल्यमृक्तत्वात्‌। अत्तरालेतनवर्गादप्युत्तमश् 
नियन्द॒खात्‌ । १९ और १८ क्ोक की श्रीधर कृत टीका । 



११६ गोता में ईश्वखवाद । 

हाविमी पुरुषो लेके ज्वरश्चात्तर एव च | 

प्रः सर्वाणि भूतानि कूटस्थोइत्तर उच्यते ॥ 

उत्तमः पुरुषस्‍सत्वन्यः परमात्मेंव्युदाहतः । 
ये लेकत्रयमाविश्य विभत्यव्यय ईश्वरः |. + 
यस्मात्वरमतीता5हमचरादपि चोत्तमः ! 

श्रतो$स्मि ल्ोके वेदे व प्रथितः पुरुषोत्तः ॥ 
गीता, ११ । १६--१८ 

“चर और अक्षर दो पुरुष संसार में प्रसिद्ध हैं । उनमें समस्त 
ग् जो भूत तर पुरुष हैं--ओर कूटस्थ अन्तर पुरुष है। इनसे मिन्न जो 

उत्तम पुरुष है वह परमात्मा है | वही अ्रव्यय इधर त्रेज्ञोक्य में 
व्याप्त रह कर उसका धारण पोषण करता है। क्र से परे और 

'आत्मत्वेन शराद्‌ श्रचेतनादू विलक्षणः परमत्वेन श्र्ञराच्ेतनात्‌ भोक्त- 
विलज्षण इत्थे १४ । १७ शलेक की टीका में श्रीधर | तत्र क्रो पुरुषों 
नाम सर्वानि भूतानि ब्रह्मादिस्थावरान्तानि शरीराणि )६ » कृटस्थश्चेतना 
भोक्ता। सतु अच्तरः पुरुष इत्युच्यते विवेकिसिः! १४ | १६ श्लोक की 
श्रीधर कृत टोका । किन्तु शद्धूराचाय्ये श्रार मधुसूदून सरस्वती ने चर पुरुष और 
अंज्र पुरुष का भिन्न अर्थ कियां है। उनके मत में अद्वर पुरुष-- ईश्वर की 
माया-शक्ति श्रौर कर पुरुष - इसका विकार वा विवत्त--समसत कार राशि! 
पर मधुसूदन ने उस मत का उल्लेख ज़रूर किया है । “केचित्त क्षरशब्देन 
श्रचेतनव्गमुक्त्वा छृटस्थोत्तर उच्चत इत्यनेन जीवमाहुः । छन्न सम्बक 
श्र्धात्‌ , कोई कोई पर शब्द से जढ़ का भर लेते हैं और कूटस्थ भत्तर से जीव 
को सममते हैं। पर यह ठीक नहों है ।” और यह भी नेट करने योग्य बात 
है कि "हर अधाने अम्ताचरं हर” इस श्रृति का भाष्य करते हुए उरादर 
फा धर प्रंघान और पुरुष किया गया है। इस लिए श्रीघर स्वामी का मत अहण करने येग्य न दे यह बात नहीं | हि 



अआठवां अध्याय | ११७ 

अक्षर से उत्तम होने के कारण वेदों में और लोक में भी वह पुरु- 
पोत्तम कहाता है ।”” इसलिए गीता के मत में प्रकृति पुरुष चरम 
तत्त्त नहीं हैं | ईश्वर ही चरम तत्त है। 

ओऔर शात्र भी इसी मत का समर्थन करते हैं। श्रेताश्ववरो- 
पनिपद्‌ में ईश्वर को “प्रधान क्षेत्र्पति” विशेषण से विशे- 
पित किया है विष्णुपुराण में प्रह्माद ईश्वर की स्तुति करता हुआ 

' कहता है “यत: प्रधानपुरुषौ” जिससे प्रधान और पुरुष का आवि- 
भाँव होता है। 

स्कन्द पुराण में लिखा है कि जब ईश्वर ने सृष्टि की इच्छा 
की तब उन्तकी प्रकृति परा और अपरा रूप में बट गई। 

या परापरसंभिन्ना प्रक्ठतिस्ते सिसतया । उत्क्ष खण्ड, २। २६। 

विष्णुपुराण के छठे अश में पराशर कहते हैं-- 
एकः शुद्धः छरो नित्यः सब्वेब्यापी पुरातनः । 
लो5प्यंशः सर्वभूतस्य मेत्रेय परमातमन: ॥ 
प्रकृतियाँ मयाय्याता व्यक्ताध्यक्तरपरूपिणी । 
पुरुषश्राप्युभावेता लीगेते परमात्मनि ॥ ६ । ४ । ३९, इ८ | 

' पुरुष एक «है # शुद्ध है, अच्तर है, निय्य है और सर्वव्यापी 
है, और यह कि वह सर्वभूत-मय परमात्मा का श्रेश है। मैंने जिस 
व्यक्त और अव्यक्त खरूपा प्रकृति के विषय में कहा वह प्रकृति 
और यह पुरुष दोनों ही परमात्मा में विज्लीन हो जाते हैं ।| 

... * पुरुष पुक है बहु नहीं हैं, विष्णुपुराण भी इसी मत का पोषक है । 
| विष्णुपुराण में एक शोर जगह भी लिखा है-- 

स एवं छ्ोमकी बहान्‌ छोम्यश्र पुरुषोत्तमः । 
स संक्रेचविकाशाम्याँ प्रधानत्वेषपि च स्थितः ॥ 



श्श्८ गोता में इंश्वस्वाद | 

इससे भी भालूम हुआ कि प्रकृति पुरुष चरम द्वोत नहीं हैं 
ता सिफ़ परमात्मा के विभास या प्रकार मात्र हैं। 

श्रुति भी इसी उपदेश का समर्थन करती है-- 

पर पधानं अस्ताउर हरः 

परात्माना ईशतें देव एकः । श्वेताश्वतर, १ । १० 

नर प्रकृति ( प्रधान) है, क्षर अमृत # है; जे अद्वितीय देव . 
इन देनों--चर और आत्मा-ह्षे प्रभु हैं वे ही ईश्वर हर हैं। 

इस प्रकृति-पुरुप का परिचय नाना शाल्तों में अनेक संज्ञाओं 
के द्वारा किया गया है! कहीं इनको क्षेत्र और कषेत्रज्ञ; कहों मूल 
प्रकृति और प्रद्मगात्मा, कहीं श्रन्न और अन्नाद; कहीं खधा और 
प्रयति; कहीं रचि ओर प्राण और कहीं अप और मातरिश्वा कहा 
गया है| पर कहीं किसी ही नाम से ह्वका ज्ञिक्र क्यों नं आया 
दो--शात्र ने कहीं इन दोनों को चरम तत्त नहीं कहा है। 

प्रजाकामो वे प्रजापति: | | 
स सिथुनमुत्पादयते 4 +- +रखिं च अप्णन्चेति | 

पत्ता में बहुधा द्जा करिप्पत इति । प्रक्ष, ३ । ४ 

प्रजापति ले प्रजा की कामना से रथि और प्राण--ये दोनों 
चौज़ञे--बनाई । इन से ही हमारे लिए अनेक प्रजायें उ्न्न हुई ।” 

एतावद्ा इंद लवेम्‌। श्रक्न चेंबान्नादश । सोम एवान्न' श्रम्मिरत्नाद | 
बृहदारण्यक, १॥। ४। ६ गा 

का मल मन किलिलिलि मम लि किल 
# स इंश्वरः घरात्माना प्रधान पुरुषो ईशते. इंप्टदेव पकश्चित्‌ू सदानन्द- हिलीयः परमामा । शहुर-भाष्य । 



आठवाँ अध्याय | ११८ 
श्रन् ओर अन्नाद--इन दे चीज़ों से मित्र कर ही सब जगत्‌ 

वना है। 'सोस--अन्न है और अ्रप्ि--अन्नाद है 
तस्मिनू भ्रये मातरिश्वा दधाति | ईश, ४ | 

सातरिश्वा (प्राण) इधर सें अप निहित करता है” अ्प-- 
कारणार्णव - अव्यक्त प्रकृति | मातरिश्वा ८ प्राण - पुरुष । प्रक्नय में 
प्रकृति आर पुरुष दोनों हो भगवान्‌ में विज्ञीन हो जाते हैं । 

अच्चर॑ तमसि लीयते, तमः परे देवे एड़ी भवतिः-श्रत्ति । 

अच्तर तमस में लीन हो जाता है ओर तमस परसेश्वर में मिल 
कर एक हो जाता है | तमस प्रकृति की ही एक पारिसाषिक 
संज्ञा है # प्रत्य में प्रकृति पुरुष मह्देश्वर में विज्ञीन हो जाते 
श्रुति सें यही उपदेश किया गया है। इसीलिए इंश्वर का एक 
नाम नारायण भी है । नारायण ८ मार का अयन या आश्रय | 
नार> अप वा , कारणाणंव ( आपो नारा इति प्रोक्त--मजु ) 

ऊपर लिखी शाल्र-पय्योज्नोचना से सिद्ध हुआ कि इस 
विपय में गीता का सत ही सब शाल्रों से अनुमोदित है । 

अल+त-+++++ 

+ श्रासीदिद तमोभूत॑ (मन्); तम श्रासीत्तमसा गूहमग्र ऋग्वेद चासत्‌- 

सूक्त) भ्रग्न तप्त भ्रासन्‌ श्रादि वाक्यों से यह बात प्रभाणित होती है 'कि प्रकृति 
के लिए ही यहाँ तमस आया है| तल्समास की वृत्ति में भी एक जगह तमस 
प्रकृति के पर्याय में आया है | 'अच्यक्त प्रधान॑ अक्तर क्षेत्र तमाः असूतमिति | 



नवोँ श्रध्याय । 

पातञ्जल-दशन ।, 

पातञ्जल-दुशन का संक्षिप्त विवरण । 

पातखल्ल-दर्शन के प्रणेता भगवान्‌ पतअलि हैं | पातजज्ञ-दशेन 

में कुछ्त मिला कर १४५ सूत्र हैं। यह दशन चार पादों में विभक्त है; 

उनके नाम इस प्रकार हैं--समाधिपाद, साधनपाद, विभूतिपाद 

और कैवल्यपाद । पातखल-दर्शन पर एक प्राचीन और प्रामाणिक 

भाष्य प्रचलित है । दाशनिकों में वह व्यासभाष्य” के नास से परि- 

चित है । वाचस्पतिमिश्र ने “तस्ववैशारदी” और विज्ञानमिच्चु ने 
“थोगवात्तिक” नाम की टीकाये' व्यास-भाष्य पर लिखी हैं। 
पावखलद॒शन पर भेजराज-कृत एक संत्तिप्त पर बहुत ही उपादेय 

वृत्ति भी है। इस विषय में विज्ञानभिक्षु का “योगसारसंग्रह” भी 
उन्लेख-योग्य अन्थ है। | 

पातखल-दर्शन का दूसरा नाम सांख्य-प्रवचन भी है। इसका 
कारण यही है कि भगवान्‌ पतअलि ने सॉख्यद्शन के प्रवर्त्तक 
महर्षि कपिल के दार्शनिक सिद्धान्तों का ग्रहण और अद्जीकार 
कर लिया है। सांख्योक्त २५ तत्त (पुरुष,प्रकृति, महतततन, अहड्डार, 
पशतन्मात्र, एकादश इन्द्रियाँ और पश्चमहाभूत) इस दर्शन में भी 



लवाँ अध्याय | श्र्श्‌ः 

माने गये हैं # | किन्तु पतललि ने इन तख्रों के सिवा एक और 
चर कक ्् हे 

तत्तत भी साना है। और वह ईश्वर है। ईश्वर सांख्य में कहा पुरुष 
नहीं है |; वह हैं पुरुपविशेष | इसी लिए निरीश्वर सांख्य से पात- 
ज्जल-दर्शन फो अलग करने के लिए इसको 'सिश्वस्सांख्यः कहा 
जाता है । 

/ पात्तअ्नलद््शन में सांख्यदर्शन में कही पदार्थावल्ली मानी यई है । इनके 
सिवा सांख्यदर्शन के श्रनप्लीकृत और प्रत्यास्यात ईश्वर भी पातक्षत्रदुर्शन में 

माने गये हैँ । मद्दामहेपाध्याय चल्द्रकान्त तकांषड्भार-कृत हिन्दूदर्शन, 
प्रथम भाग, ३२१ पृष्ठ | इस प्रसक्ञ में यह बात भी उलेखयोग्य अत्तीत होती है 

कि अद्वासून्न में सांख्य मत का निराप्त ( खण्ठन ) करके सूत्रकार लिखते हैं,-- 
अनेन येगः भत्युक्तः श्र्थात्‌ इसी "द्वारा योयदर्शन का भी निराकरण हुआ 

सम्मिएु । इसका मतलब यही है, कि जब पातन्जलद्॒शन, सांख्यदर्शन में 
कही हुई पदार्थावली पर दी अवलम्धित है तव साहूखूय के निराकृत् कर देने 
से पात>ज्नल भी निराकृत हो गया | इसी सूत्र के भाष्य में भगवान्‌ शड्भराचार्य्ये 
कहते हैं, 'एटेन सांख्यसद्वतिप्रत्यास्यानेच योगस्ट्रतिरपि प्रत्माख्याता द्वष्टव्या 

इत्यति दिशति तन्नापि श्रुतिविरोधेन अधानं स्वतन्त्रमेव कारणं महदादीनि च 
कार्याणि अलेकवेद्प्रसिद्धानि करपते | इसी सम्बन्ध में मेक्‍्समूलर लिखते हैं, , 

॥6 द्वाधाएछ 8 छोजए99४8, 970-879/0860 09 ६6 ४४089 970: 

४०29 49, गर0080, 88 #6 छिक्ाधर॥ा8 8898, 9शयदाए9, 0ऐ0ए77007- 

॥९0, पफी0परॉशएए वा] ०० ह0॥॥ गध्या०॥, श।। 78 8697४ 40 

परश्छ०१ धात 898शा%896 था 80070 त080॥॥76 9१४ ॥ १ ॥॥ ४) | 

एजावशाह800॥ ए धर0पह्ठा। 00प्रंत 96 ४४४॥०१ 8॥0 0४ #077(- , 

#ाह़ 00४०७४०॥ 0 ४॥6 74070 8 ७7 0 096 त8०]॥॥6,--+7ग्रवक्रा: 

9॥0500॥9, ५ 409 2७॥0 9. ६[7.] 

व्यास-साप्य में ईश्वर का असह् त्थापित हुआ है---/“अ्रथः (व्यास-साष्य में दृश्वर का असड्' इस तरह उत्थापित हुआ है-- 

प्रधानपुरुषष्यतिरिक्तः को इंश्वरो नाम”? श्र्थात्‌ प्रकृति और पुरुष से अत्षग' 

जे देश्वर है वह. क्या है ९ 



श्श्र गोता में ईश्वस्वाद । 
] 

3 निरोध॑ आप 

यदि पाताख्न-द्शन में से इं्वर्तत्व ओर चित्त के 
झा ०. ५ रे ऐसी नहीं रहती 

उपाय निक्काल्न दिये जाये तव उसमें फिर कोई ऐसी बात नहीं रह 

जिससे उसमें और सांख्य-दशन में भेद दिखाया जा सके | # 

वह ईश्वरतत्व कया है? पतललि मे इंश्वर का इस तरह 

लक्षण किया है-- 

छेशकर्म्मविपाक्ाशयेरपरास्टः पुरुषविशेष इश्वरः |--१ । २४ । 

तत्न निरतिशरय सर्वेज्ञवीजम्‌ | १। २६ । < 

स एप पू्पामपि गुरु काल्नेनानवच्छेदात्‌ । १। २६। 

जा पुरुषविशेष, छेश, कर्म्म, विपाक् और आशय के सम्पर्क 
से शून्य है वही इश्वर है । 

“उसमें ज्ञान का चरम उत्कप है, वह सर्वज्ञ है | 
वह ( त्रह्मादि ) पहले आचार्य्यंगणों का भी गुरु है; क्योंकि 

वह काल से अतीत है । 
साधारण पुरुष क्लेश, करम्स-विपाक और आशय के सम्पर्क 

से युक्त हैं। क्‍लेश पाँच तरह का है; अविद्या, अस्मिता, राग, ट्रेष 
आर अभिनिवेश । अविद्या - मिथ्याज्ञान, अस्मिता - विभिन्न चस्तु 
में अभेद की प्रतीति, राग 5 अनुराग, द्वेष - विराग, अभिनिवेश <- 
भरने का भय । कर्म्म दे प्रकार का है--सुकृत और दुष्कृत 

7] ७6 ६00 गाए 65 ४७४० टाकापठाछापंड।0 086प68 ० 
(00 १०१०४, 06 एतंद) 40 ९४(४))॥५॥ #76 6डांडाशा०७ ० 2 ॥5ए्व'क, 
गर्ग जो] 0णाएार, क्ात ६0 +6९8९॥ ६॥6 ॥60॥8 0[ 7९४ सांगंग ए गाए ीएट0ार ब्वात ए95श0॥8 0 6 800, १8 8 ०१ ४ंणा ७ चणष्ट गराएएोटलीहट, छाए) व5 रात ७४७ ४0७ धिक्ागाए9 जभरी050छए४, #96 ०७0 586॥ ६0 ॥शाह्ं। ६9 ॥5 760पर9 $0 एाणाशा+-3७5 जपाल 5 गातांवा 2] ॥08०%9, 90. 42-3, 



नवां अध्याय |. १२३ 

(पाप और पुण्य), विपाकृ-कर्म्मफल । कर्म्म का फल्न तीन 
तरह का है; जन्म, आयु, श्रौर भेग | आशय - विपाक के अलुरूप 
संस्कार । साधारण शआदमी इन सबसे किसी तरह नहीं बच सकते । 
मुक्त पुरुष इनसे छूट जाते हैं सद्दी, पर मुक्ति से पहले वे इन्हीं के 
अ्रधीन रहते हैं । किन्तु पुरुष-विशेष ईश्वर में किसी समय इन 
(छेशादि) का सेस्पश नहीं था। क्योंकि वह नित्ममुक्त है। पुरुष 
(जीव) जिस तरह बहुत हैं पुरुष-विशेष (ईश्वर) उस तरह बहु नहों 
हैं। वह एक है और अ्रद्वितीय है। ईश्वर कालद्वारा अ्रवच्छिन्न नहीं 
है। भूत, भविष्य और वर्तमान--वह इन तीनों कालों से अतीत 
है | कल्प--मन्वन्तर के प्रारम्भ में ज्रह्मा, मनु सप्तषिं आदि ने जे 
कुछ शात्रादि का उपदेश प्राप्त किया था उनको वह ज्ञान कहाँ 

से मिला था! इंश्वर से ही, इसीलिए वह पूर्व गुरुओं का भी 
गुरु है। 

जगत्‌ में परिमाण का तारतम्य दिखाई देता है। छोटे तालाब से 
नदी का परिसाण बड़ा है श्लौर नदी से समुद्र का बड़ा है। इसी 
तरह ज्ञान के परिसाण का भी तारतम्य है । मूर्ख की अपेक्षा 
पण्डित का और पण्डित की अपेक्षा सुपण्डित का ज्ञान बढ़ा 

होता है । 
जिसमें ज्ञान की पराकाष्ठा हो गई है, जिसमें ज्ञान की मात्रा 

चरम सीमा पर पहुँच गई है--वही सर्वज्ञ ईश्वर है। 
इसलिए पातखलदशन के मत में तत्त्व २५ नहीं २६ हैं। पर 

इन सब तत्तों की भ्रालोचना करना--इस दशन का सुख्य विषय 

नहीं है--वे ते फेवल गैण प्रतिपा्य विषय हैं--आजुषज्लिक या 

भ् 



१५१४ गोता में इंश्वखाद । 

अवान्तर वातें' हैं | उसका मुख्य श्रतिप्रथ-विषय योग ही है, 

इसीलिए उसका दूसरा नाम योग-दशशन भी है। वाचस्पति मिश्र 

कहते हैं “न चैतानि प्रधानादिसद्भावपराणि किन्तु योगल्वरू- 
पतत्साधनतद्वान्तरफलंविभूति-तत्परमफल्लकवल्यव्युत्पादनपराणि ।” 
अर्थात्‌ , प्रधान का प्रतिपादन करना योग-शासतत्र का मुख्य विषय 

नहों है किन्तु योग का खरूप, उसके साधन विभूति आदि उसके 
गैण फल और. योग का मुख्य फल कैवल्य का निरूपण करना' ही 
योग-शा्र के प्रतिपाथ विषय हैं । 

योग-शा््र में चार पर्व हैं, हेय, 'हेयहेतु, हान और हानोपाय । 
और दर्शनों की वरह पातखल्न-दशन के मत में भी संसार दुःख- 
मय है; झतएव हेय है। ( दुःखमेव सर्व विवेकिनः । हेय॑ दुःख- 
मनागतम्‌ । २। १५, १६ ) | इस हेय' संसार का निदान वा हेतु 
क्या है ! प्रकृति पुरुष का संयोग; (ध्गृद्श्ययो: संयोगे। हेयहेतुः) 
किन्तु प्रकृति-पुरुष के संयोग से पेदा हुए इस संसार का भ्रत्मन्त 

उच्छेद सम्भव है--इसी से हेय की निश्ृत्ति हो सकती है--इसका 
नाम हान है .। तदभावात संयोगाभावों हा तंदहशे: कैवल्यम्‌ ! 
३२। २५ )। इस हान का उपाय क्या है ? प्रकृति-पुरुष का निश्चय 
भेदक्ञान (विवेकख्यातिः अविषुवा हानोपाय;--१ । २६) 

# यथा चिकित्साशाख' चहुष्यू हैं रोगः, रोगडेतुर, आरोग्य', सैपज्यमिति । , 
के ५२ पुबमिदमपि शाख्र' चत॒व्यू हमेव तद्यथा संसार: संसारदेतुः, मेश्चः, मोक्ोपाय 

इति | उत्र दुःखबहुने। सेसारः हेयः, प्रधानपुरुषयराः सेग्रोगो हंयहेतुः, सेये।गस्या- 
झस्तिकी निवृत्तिहनिं, हानापायः की निवृत्तिदन, हानापायः सम्यग दुशनेस्‌ ।--२। १४ सूत्र पर व्याससाष्य । 



नवां अ्रध्याय ।..' 3 
प्रकृृति-पुरुष का निश्चल भेदज्ञान जे पातखलमत में मोक्त-प्राप्ि 

का अद्वितीय मार्ग है.डसकी प्राप्ति का उपाय क्‍या है ? सांख्यवादी 
कहते हैं कि.२५ तत्तों का ज्ञान होते ही मोक्त की प्राप्ति हो जाती 
है पर पातखल के भत में यह बात ठीक नहीं है| इसीलिए योग- 
शाह्ष की अचपतारणा' हुई है। क्‍योंकि पतजलि के मत में प्रकृति- 
पुरुष के निश्वत् भेदज्ञान का एक मात्र उपाय है योग #।.यह 
योग क्‍या है ९ 

'गश्चित्तवृत्तिनिरोधः । 

भ्र्धात्‌ जिस तरह चिकित्सा-शासत्र, रोग, निदान, आरोग्य और आषध 
इन चार अ्रध्यायों में विभक्त है, उसी तरह येग-शास्र भी चार श्रध्यायों में 
विभक्त है; यथा, “संसार, संसार का हेतु, मुक्ति और मुक्ति का धपाय । दुःख- 
पूर्ण संसार--हेय, प्रकृति-पुरुष का संपेग-संसार का हेतु, संयोग की निशृत्ति: 
हान, हान का उपाय सम्यग दर्शन |”? भगवान्‌ बुद्धदेव ने जिस भआय्यैसत्यचतु- 
टय का अचार किया है वह बोद्धधर्म्म की मूल भित्ति है पर है वह इसी मत 
की अतिध्वनि । + 
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१९६ गीता में इश्वर्वाद । 

(चित्त की वृत्तियों के निराध का नाम योग है! | चित्त की ५ 

तरह की भ्रवश्थाये' लक्षित होती हैं (१) ज्षिप्त (जब कि रजोगुण के 

श्राधिक्य से चित्त विशेष चंचल रहता है), (२) मूढ (जब कि तसो- 

गुण के भराधिक्य से चित्त मोहाच्छन्न रहता है), (३) विक्षिप्त ( जब 

कि सलगुण के उद्रेक से चित्त कमी खिर और कभी अखिर रहता 
है), (४) एकाम्र (जब ध्येय वस्तु में चित्त लग जाता है), और (५) 

निरुद्ध (जव कि वृत्ति का निराध द्वोकर केवल बृत्ति का संस्कार 

श्रवशिष्ट रह जाता है)। क्िप्त और मूढ़ चित्त के लिए योग श्रस- , 
स्भव है। विक्तिप्त चित्त में योग आरम्भ होता है। विक्षिप्त चित्त को 
“॑क्रियायोग”# द्वारा एकाप्न बनाना होता है। एकाग्र चित्त होने पर 
साधक फिर योग का अ्रधिकारी बन जाता है। क्योंकि एकाप्र और 
निरुद्ध-चित्त ही योग के अधिकारी हैं । 

चित्त की वृत्ति ६ अ्रकार की है,--प्रमाण, विपय्यय, विकल्प, 
निद्रा और स्वृति | (१। ६ सूत्र ) । प्रमाण ३ प्रकार का है-- 
प्रसत्त, अनुमान भर आगम | विपर्यय - मिथ्याज्ञान | विषय के न 

अतपःस्वाध्यायेश्वरम्रणिधानानि क्रियायोगः ।--साधनपाद १ | 
तपस्या, स्वाध्याय श्र ईश्वरप्रशिधान को क्रियायोग कहते हैं । 

स्ाध्याय ८ श्रोद्कारादि-मंत्र-जप॒वा मेक्षशास्र का श्रध्ययन । इंश्वरप्रणि- 
धान >ईरवर में समस्त कम्तों का श्रपण (फत्नसंन्यात) | साधक, क्रियायोग 
को किस तरह करता है १ स्राधिभावनाव: कछुशतनुकरणार्थश्व (२। २। सूत्र) 
स हि आसेध्यमानः समाधि भावयति कलेशांश्च प्रतनुकरोति ( व्यासभाष्य ) । 
, ली प्रकार इस क्रियायोग के भजुप्ठान से समाधि की प्राप्त होती है भार अविययादि पांच छोटा दीनवद्ध हो जाते हैं। 



रत 3 

नवाँ अध्याय | १२७ 

होने पर शब्दज्ञान के प्रभाव से जो वृत्ति उत्पन्न होती है उसका 
नाम विकल्प है, जिस तरह आकाशकुसुम और नर-शड्ढ । निद्रा - 
सुपृप्ति | स्मृति - अनुभूत विपयों का स्मरण | इन पाँच तरह की 

वृत्तियों को छोड़ कर और किसी तरह की वृत्ति नहीं है। चित्त 
के साथ पुरुष का संयोग द्ोने से चित्त में वृत्तियों का उदय होता 

है। पुरुष खच्छ है, केवल है, निर्गेण है।जिस तरह खच्छ 
स्फटिक के पास लाल चीज़ लाने से स्फटिक लाल हो जाता है, इसी 
तरह नीली चीज़ आने से स्फटिक नीला हे! जाता है, वास्तव में 
स्फटिक का कोई वर्ण नहीं, उपाधि का वर्ण सिर्फ़ उसमें लक्षित्‌ हो 
जाता है । 

इसी तरह केवल निम्मेत्न पुरुष में जब सुख दुःख मोह आदि 
चित्तवृत्तियाँ प्रतिविम्बित होती हैं तब पुरुष उनके साथ सारूप्य 

लाभ करके अपने को सुखी दुःखी मान लता है। वास्तव में, पुरुष 

में सुख-दुःख कुछ नहों है। यह सब कुछ बृत्ति का उपराग मात्र 

हैँ। योग द्वारा चित्त की वृत्तियाँ निरुद्ध होने पर फिर उनकी छाया 

पुरुष में न्ीीं पड़ती । उस समय पुरुष अपने. खरूप में अवस्थान 

करता है | 
“पड़ा द्रप्टुः खरूपे$वस्थानम्‌ । वृत्ति सारुप्यम्‌ इतरतन्र ॥? 

१]३।9 सूत्र | 

चित्तवृत्ति के निराध का उपाय क्या है ? ह पतअलि ने इसके 

लिए कई उपाय बताये हैं | समाधिपाद में इस विषय का विस्दृत 

विवरण है । न्‍ 
अथ आरा निरोधे क उपाय इति। 



(श्८ गीता में ईश्वखाद । 

'दित्त की इतियों के निराध का उपाय क्या है ! इस असल 

पतखलि प्रथम उपदेश देते ह-- 

अम्यासवराग्याभ्यां सश्षिगिधः ।+१ १२ । सु 

ध्रक्यास और वैराग्य के द्वारा चित्तदतति का निरोाध 

सकता है ।?5 

अभ्यास और-चैराग्य के द्वारा योगी को पहले पहल श्रद्धा, 

उत्साह, स्टृति, एक्राग्रता और विवेक की सहायता से सम्प्रज्ञात” 

समाधि मिलती है और बाद को जव कि अ्रभ्यास को इढ़ता और 

बैराग्य की पराक्राष्टा हो जाती है तव उसके '“असम्पज्ञात' समाधि 

की प्राप्ति होती है। यही योग का चरम फल है। 

प्रद्वावीरनस्द्ृतिसपा भिप्रहापूष्वेछइतरेप्पल्‌ । $ | ३० सूत्र । 

ते एते सम्प्रजानसमाधे व्पायाः 

तस्पाम्पासाव्‌ परात् वैराग्यात्‌ भवत्यामप्रज्ञातः ॥ भोजदृत्तिः ॥ 

ददग्यासात्ततःट्रपयाल चराग्यादू हे 

अमप्रज्ञातः समाधिमवति | व्याससाप्य । 

जा योगी तीत्रसंग” है अधात्‌ जिनका योग में श्रत्मयन्त 

उत्साह है उनको ही समाधि की प्राप्ति शोत्र होती है | 
तीवसंवेगानामासन्न: |--१ । २१ सूत्र । 

तस्मादधिमात्रतीअसंबेगस्याधित्तात्रोपायस्याप्यासबवतम सम्राधिलामः 

समाधिफल चेति। व्याममाप्य । 

ह झगवान्‌ ने गीता में भी अभ्यास और को मद की चब्ुचता 
दूर करने के रपाव बताये ईैं-- 

प्रसैश्नय मद्दाबाद़े मने दुननिग्रह चलम्‌ ! 
>न मे अत: शअभ्यास्न तु कान्तेय ब्ेराग्येण च गृह्मयते ॥ गीता, ६। ३५ 



नवाँ अध्याय । १२८ 

फ्या समाधिसिद्धि का एकमात्र उपाय यही है, या कोई और 
उपाय भी है ? इसके उत्तर में पतखलि कहते हैं--- . 

इंश्वरप्रणिधानाद्या --१ । २३ सूत्र । 

इधवरप्रशिधान द्वारा भी समाधि की प्राप्ति होती है । 
इस सूत्र पर व्यास का साष्य इस तरह है... 

किमेतस्मादेवासब्नतप्तः समाधिभंवति, अधास्य ज्ाभे भवति श्रन्योडपि कश्रि- 
हुपायो न देति । ईश्वरप्रणिधानादू वा । प्रणिधानाद्‌ भक्तिविशेषाद्‌ आवजित 
ईश्वरसमनुयुह्वाति; श्रमिध्यानमात्रेण, तदसिध्यानाद॒पि योगिन आसब्रतम 

समाधिज्ाभः फल्नन्नु भवतीति?---१ । २३ सूत्र पर व्याससाष्य । 

अर्थात्‌, 'पूर्वोक्त उपायों द्वारा ही अचिर समाधि की प्राप्ति 
होती है या इसके लिए किसी अन्य उपाय के अवल्मम्ब करने की 
भी आवश्यकता है ?” इसके उत्तर में कहा जाता है कि ईश्वर को 
यदि विशेष भक्ति के साथ प्रसन्न किया जाय तब ईश्वर “इसकी 
अभीष्ट सिद्धि है” ऐसे सट्ठूल्प के द्वारा योगी के प्रति अलनुप्रह 

प्रकाश करता है | ईश्वर की ऐसी इच्छा होते ही योगी को समाधि- 
ल्ञाभ हो जाता है। ह 

इससे मालूम हुआ, कि पतखलि के भत में अभ्यास और 
वैराग्य द्वारा पहले तो चित्त-वृत्ति का निराध करना पड़ता है बाद 
का जब अभ्यास की दृढ़ता और बैराग्य की पराकाष्टा प्राप्त हो 

# हस सूत्र की भोज बृच्ति इस तरह है-- 
इृदानीं तदुशय विजछर्ण सुग्रमम्ुपायान्तरमाह” । पर मूल में 'सुगम 

शब् नहीं है।. . ' 
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जाती है व थागी समाधि को प्राप्त कर लेता है। ईश्वरप्रशिधान 

भा आासन्नवम समाधि-लाभ का अन्यतम उपाय है। 

ईश्वरप्रणिधान करने से यागी को किस फल की प्राप्ति होती है ९ 

ततः अद्यक चंतनाधिगमोाधप्यन्तरायामावश्व ॥ १ | २६ सूत्र । 

ये तावदान्तराया व्याधिप्रदृतयस्ते तावत्‌ ईखरम्णिधानात्‌ न भवन्ति। 

स्वरुपदर्शनमपि भ्रस्य भवति । इसी सूत्र पर व्याससाप्य । इ 

पतखलि ने चित्त-विक्षेप को दूर करने के लिए ईश्वरप्रणिधान 
के सिवा और भी कई उपाय बताये हैं। यथा 

4 । तत्मतिपेघाय पकतच्वाभ्यासः । १ । ३२ सूत्र । 

“चित्त-विक्षेप को दूर करने के लिए एक तत्त का अभ्यास 
करना चाहिए ।” ह 

२। मंत्री करुणामुदितापेच्ाणां सुलदुःखप॒ण्यायुण्यविषयाणां भावना- 

तश्रित्तप्रसादनम्‌ ।--१ । ३३, सत्र । ह | 

सुखी ढुखी, पुण्यात्मा आर पापी के विषय में, क्रमपूर्वक 
मेत्रो, करुणा, सुदिता और उपेक्षा--ही भावना से चित्त को 
शान्ति होती हैं। उसके फल से भी चित्र में एकामता होकर 
स्थ॑य्ये की प्राप्ति होती 

प्रच्छौट्त विधारणाभ्यां वा प्राण॒त्य --३ | ३४; सूत्र । ह 

ताम्यां वा सनसः स्थितिं सम्पादयेत्‌ | व्यासभाष्य 
अथवा प्राण के रोकने और छोड़ने से चित्त स्थिर हो 

सकता है 0 
४ । विषययती वा प्रवृत्तिस्त्पन्ना मनसः स्थितिनिबन्धनी--- | 

34 ३२ सूत्र । 
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अथवा (इन्द्रिय विशेष में घारणा करने से गन्धादि विषय का 
साक्षात्कार होते हुए भी चित्त खिर हो जाता है |” अर्थात्‌, नासाग्र 
या जिह् मूल में धारणा करने से योगी अ्रत्ताकिक गन्ध, रूप, रस, 
स्पशे और शब्द आदि का अनुभव करते हैं। ऐसा करने से उनका 
चित्त खिर हो जाता है। इस लिए चित्त के स्थैय्ये का यह भी 
एक उपाय है| 

'. ४। विशेका वा ज्योतिष्मत्ती ।---१ । ३६, सूत्र । , 

८( हतपद्य में धारणा करने से) जिस शोकरहित ज्योति का 
प्रकाश होता है, उसके द्वारा भी चित्त की खिरता हो जाती है । 
अर्थात्‌ ज्योति का साज्षात्कार भी चित्त स्थैय्थ का अन्यतम 

उपाय है। 
६ । चीतरागविपय था चित्तम ।--१ । ३७ सूत्र । 

अथवा, वीतराग पुरुषों का ध्यान करने से भी चित्त स्थिर 

हो जाता है |” श्रथातं निष्काम महात्माओं का ध्यान भी चित्त 

स्थैय्य का अन्यतम उपाय है। 
७ | स्पप्निद्राज्ञानावलम्बर्न वा। १। ३४ सूत्र । 

अथवा, 'सप्नज्ञान या निद्राज्ञान का अवल्लस्ब करने से भी 

चित्त स्थिर हो जाता है.! अर्थात्‌ खप्त में मूत्ति-विशेष या सात्विक- 

वृत्ति का आश्रय करके भी चित्त-स्थैय्य ल्ञाभ किया . जा सकता है । 

८ | यथामिसतध्यानाद्वा । १ | ३६ सूत्र । 

अमिसत विषय का ध्यान करने से भी चित्त स्थिर हो जाता 

है / अर्थात्‌, अभिमत ध्यान भी चित्त-स्थैय्य का एक उपाय है। * 

इस तरह चित्त की स्थिति को प्राप्त करके योगी फिर उस 
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(चित्त) को स्थृूल, तृत्तम, सुसृदम श्रादि जिस जिस आलम्वन में 
प्रतिष्ठित करता है उसी के अनुसार उसका चित्त श्राकार पारश 
करता है। इस अवस्था का नाम 'समापत्ति! है। यह घार प्रकार 
की है। सवितर्क, निर्विव्क, सविचार और निर्विचार। थे, सवीज 
या सम्पज्ञात समाधि की नामान्तर हैं! 

ता एवं सब्रीज्ः समाधि: १ | ४६ सूझ । 

इसके द्वारा योगी को ( ऋतम्भरा ) प्रश्षा की प्राप्ति होती हैं । 
इस प्रज्ञा से पंदा हुए संस्कार द्वारा ्रार संन्कारों की दानि हो 
जाती है। 

तम्नः संस्घाराध्यसंस्यश्रतिस्स्यी ।--१ । ४० मृत्र । 

योगी जब इस संस्कार का भी निराध कर लेता है तथ उसको 
निर्वीज वा असम्प्ज्ञात समाधि की प्राप्ति दोतो है। यहीं योग की 
चरम श्रवसा है 

तत्यापि निरोधे सर्वनिरोधात्‌ निर्दीजः सप्राधिः |--१ । ६९ सूत्र 
इससे सिद्ध हुआ कि पतसलि फे मत में, श्रभ्यास वैराग्य 

की पराकाष्टा या इंश्वरप्रणिधान को छोड़ कर श्रन्य उपायों के 
द्वाए भी योगी को नि्रीज समाधि की प्राप्ति हो सकती है | 

साधनावखा में, योगाभ्यास के फल से योगी में कुछ अलौ- 
किक शक्तियों का स्यार होता है। इन्हों को विभूति वा सिद्धि 
कहते हैं। पातअलदर्शन के तीसरे पाद में इन सिद्धियां का 
सबिस्तर वर्णत मिलता है। पर चासतव में येग की साधना में थे . 
सहायक नहीं बल्कि वाघक हैं | 

ते समाधाहुयसर्गा ध्युत्थाने सिद्धयः ! ३। ३३ सूप । 
है 



सवा अध्याय | १३३ 

*. श्रर्थातू, जिनको समाधि नहीं हुई है उनको ते ये सिद्धियाँ 
! विभूति मालूम होती हैं पर जिनको समाधि प्राप्त हो गई है उनके 

लिए ये उपद्रव से बढ़ कर और कुछ नहों हैं । 
यह योग आठ तरह का है। 
यमनियमासनप्राणायाप्रप्रत्याहारधारणाध्यादसमाधयो ब्टावड्ानि । 

२। २६ सूत्र । 

“यम, नियम, आसन, प्राणायाम, प्रतद्याहार, .धारणा, ध्यान 

और समाधि योग के ये आठ अड् हैं।? इनमें यम, नियम, 
आसन, प्राणायाम और प्रद्याहार ये पाँच वहिरदड़् हैं और धारणा, 
ध्यान और समाधि ये तीन अन्तरड् हैं ।” 

अहिंसा, सत्य, अस्तेय (चोरी न करना ), त्रह्मच््य और 
अपरिय्रह (विषय का ग्रहण न करना) ये यम हैं। शौच ( भीतरी 
और बाहरी शुद्धि ), सन्‍्तोष, तपस्या, स्वाध्याय और ईश्वरप्रशिधौन 
ये नियम हैं| पद्मासन और वीरासन आदि आसन हैं [सिर सुख- 
मासनम्‌ २। ४६ सूत्र] । प्राणवायु के संयम्र' को प्राशायाम कहते' 

हैं ( श्वासप्रश्वासयोगतिविच्छेद: प्राणायाम:--२। ४४ सूत्र )। 

इन्द्रियों के निराध का नाम प्रद्मयाहार है। एक जंगह चित्त के धारण 
करने को धारणा कहते हैं [देशबद्धः चित्तस्य धारणा--३ | १ सूत्र] + 

चित्तवृत्ति के एक से प्रवाह का माम. ध्यान है। ४ 

तत्न प्रत्ययेक्रतानता ध्यानस्‌ ! ३ । २ सूत्र । 

ध्यान परिपक्क होकर जब ध्येयाकार में परिणत हो जाता है 

चित्तवृत्ति धोते हुए भी न होती हुई सी दिखाई देती है उसी 

अवस्था का नाम समाधि है। ४ जे ' 
ः 



१३४ गीता में ईश्वर्वाद । 

तद्ेवार्थमात्र निर्मा्स सखस्पयून्यमिव सम्राधि; ।--३ 3 सूत्र । 

यह समाधि जेसा कि ऊपर कह्द चुके हैं, दे प्रकार की है। 
सवीज श्रार निर्वीज ] सवीज समाधि में चित्त का सहारा रहता 

है | उस अवस्था में चित्त की सूच्म साचिक पृत्ति तिशद्वित नहीं 
होती । इसी लिए सवीज समाधि का दूसरा नाम सम्प्रशात समाधि 

भी है। निर्बीज समाधि में चित्त की समल वृत्तियाँ तिराहित दे 
जाती हैं, श्रवशिष्ट रह जाता दै सिफ़ संस्कार, इसो लिए इस 
समाधि को असम्पज्ञात समाधि भी कहते हैं । 

वितर्कविचारानन्दास्मितारुपानुगमात्‌ सम्परज्ञातः । सूत्र, १॥ १७। 

विशामप्रतयाभ्यासपूर्व: संध्कारयोपोउन्यः । सूत्र, $। $८। 

व्यासभाष्य में समाधि का लक्षण इस तरह किया शै-- 
ध्यानमेव ध्येयाकारनिर्भास प्रययया्षरेन स्वस्वेश शृज्यमिय यद्रा भवि 

“ेयस्वरमावावेशात्‌ तदा समाधिरिध्युवपते । 

महामहेपाध्याय पण्डित चन्द्रकान्त वर्कालह्वार लिखते हैं,-- 
“योग दे प्रकार का है; सम्प्रज्ञात और असम्प्रज्ञात। एकाम् 
चित्त का योग सम्प्ज्ञाव कह्ाता है। क्योंकि उस समय ध्येय बरतु, 
सम्यक रुप में प्रज्ञात होती है | निरुद्धचित्त के योग की प्रसम्प्रज्ञात 
कहते हैं। क्योंकि उस समय ध्येयविषयक वृत्ति का भी निराध हो 
जाता है और इसी लिए कुछ प्रज्ञात नहीं हीं दाता है। इन दोनों 
थोगें का साधारण नाम समाधियोग है.” 

( हिन्दूदशन, ३०, ३१ प्रष्ठ) 
उम्तज्ञात समाधि चार तरह की है, सबितर्, निर्वितर्क 

सविचार, और निर्विचार | इसी के सवीज कहते हे । 



नवाँ अध्याय । १३४ 

“ता एवं सबीजः समाधिः ??,--१ । ४६ सूत्र 
तथ्यापि निरोधे स्वेनिरोधात्‌ निम्नीजः समाधि: |---३ । ३१ सूत्र । 

उसके निराध करने से सब कुछ निरुद्ध हो जाता है ओर 

यही निर्योज समाधि है ।” निर्वीोज समाधि ही पतललि का अलु- 
मोदित योग है | इस समाधि को सिद्ध कराने के लिए ही पातजत्- 
दरशेन फी अवतारणा की गई है। 

, इस निर्वीज समाधि या थोग के प्राप्त होने पर पुरुष का खरूप 

में अ्रवद्थान होता हैं। तब पुरुष को शुद्ध मुक्त कहा जाता है ।# 
इसी का नाम कैवल्य सिद्धि है। पातखलदशन का यही चरम 

लक्ष्य है। 
सत्पुरुषयेाः शुद्धिसाम्पे केक्‍ल्‍्यमिति । | ३। ४३ सूत्र । 

के तस्मिश्निवृत्ते: पुरुपः स्वरुपप्रतिष्ठ,, भत्तः शुद्धों मुक्त इत्युच्यते | १ । & 

सूत्र पर व्यास का भाष्य । 
प इस सूत्र के व्यासभाष्य में इस तरह लिखा हुआ है--- 
“ज्ञानादुदुर्शन॑ निवत्तते, तस्मिन्निवुत्त न सन्‍्तीतरे छेशाः क्शासावात्‌ कस्में- 

चिपाकासावः, चरिताधिकाराश्चेतस्थामवस्थायां गुणा न पुरुषस्य पुनद श्यत्वे- 
नेपतिए्टन्ते, तत्पुरुपस्प केवल्थम, तदा पुरुष स्वरूपमात्रज्योतिर्मलः केवली 

मवति । ३ | ९९ सूत्र पर ध्यासभाष्य । 

भर्थात्‌ ज्ञान उत्पन्न होने पर भ्रदर्शन (अविद्या) की निवृत्ति हो जाती 
है, भ्विदा की निवृत्ति के साथ साथ पाँच तरह के छुशों की भी निनृत्ति हो 

जाती है | छेशों फे निवृत्त हे। जाने से कम्मी का परिपाक नहीं होता और 

इसी लिए वे (कर्म्म) (किसी तरह के) फल उत्पन्न नहीं कर सकते। इस 

अवस्था में पहुँचने पर, प्रयोजन सिद्ध हे। जाने पर, प्रकृति फिर पुरुष को 

दिखाई नहीं पढ़ती | पुरुष उल सप्तय केवल (ख्तंत्र) हे जाता है और 

निर्मेत्र ज्येतिः स्वरूप में श्रवस्थान करता है । 
90. रू 



५३६ मत में इश्वस्वाद । 

कैबल्यसिद्धि होने से क्या लाभ है 
तदा सर्वावरणमल्ापेतत्य शानस्वानस्याजज्ञ यमत्पम्‌ । ४ । ३१ सूत्र । 
पुरुपारयधूत्यानां. युणानां. प्रतिग्सरः फेयर स्वहपातिष्ठा था 

निशकरिति । ४ | ३४ सूत्र । 

अर्थात्‌, उस समाधियोग की श्रवस्रा में, चित्तसत्, अविद्यादि 

समस छेश ओर करम्मरूप श्रावरणं से दूर हो जाने के कारण, 
उसका सर्वत्र प्रसार हो जाता हैं। तब उसकी ज्योति सत्र कहीं 

'फैत् जाती है, उस समय कोई विपय यागी से छिपा नहीं रहता । 

जिसमें ऐसा त्ततान उत्पन्न हो गया है उसके लिए प्रकृति फिर 

परिणत होकर भेग वा अ्रपवर्ग पैदा नहों कर सक्रती। यही 
फैबल्य है। यही पातख्न-दर्शनाक्त मुक्ति है। इसी अवस्था में, 
चितिशक्ति (पुरुष) का खरूप में अ्रधिष्टान होता है ।# 

यहाँ तक पावलल-दर्शन का संज्षिप्त विवरण दिया गया है। 
दूसरे अध्याय में इस दशन के साथ गीता का सम्बन्ध दिखाया 
जायगा | 

<२०५०००३२ नम +++ 9०450 
# ४९०९७, #0॥ ए०एश०, छाए, ॥:छ्ा5 (06 480800॥ 0 

जा& 800 (णा ६6 पश९७78७ ४00 ३8 7शंप्र ६0 ॥50, शगते ॥0/ 
गाए 008 79शं।॥ए, ए)ी७॥॥०7 उशाए909, 
882, 

8/0॥78, 0" धाए ०॥6 
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दसवा श्रध्याय । 

पातझ्लदशन । 

पातम्जरूदशेन और मीठा ! 

पातञ्जल दर्शन ने जिस योग-प्रणाल्षी का उपदेश किया है, 
उसके सम्बन्ध में गीता का मत कया है १ गीता ने योग-प्रणाल्ी 
का अनुमोदन किया है । यहां तक कि योगी को तपखी, ज्ञानी और 
कर्मी से भी बढ़ कर बताया है-- 

तपस्विभ्येधिके येगी ज्ञानिभ्येष्पि मतेधिकः | 

कम्सिम्यश्राघिको योगी तस्माद्‌ येगी भवाझुन ॥ गीता, ६। ४६ । 
तपखी, ज्ञानी और कम्मी' से भी योगी श्रेष्ठ है। इस लिए हे 

अर्जुन | तुम भी योगी बने | 
' गीता के छठे श्रध्याय में ध्यान-योग का सविस्तर वर्णन है। 

उसकी आलोचना करने से मालूम होता है कि भगवान्‌ ने पातव्जल- 
प्रदर्शित अष्टाडुन्योग का साधारणतः अनुमोदन किया है । 

योगी युन्जीत सततसात्मानं रहसि स्थितः । 

एकाकी यंतचित्तात्मा निराशीरपरिम्रहः । | 

शुत्ती देशे प्रतिष्ठाप्य स्थिरमासंनसात्मनः । 

।. नात्युच्छितं नातिनीच चैज्ाजिनकुशोत्तरम ॥ 



१श्८ गीता में ईश्वर्वाद । 

तम्रेका् मनः कृत्या यतचित्तन्द्रियक्रियः । 
उपधिश्याप्तने युन्य्यायोगपाशचिशद्रगे ॥| 

समंशायशिरोप्रीय धारयत्रवर्ल रियरः । 

संग्रेहय नासिकार्य स्‍्व॑ं दिशश्वानयलेकयन्‌ ॥ 

प्रशान्तात्मा विगत्तभीमंद्रचारिमते स्थितः । 

मन संयम्य मशितों युक्त भासीत मापरः ॥ 
गीता, $। १९--१४ ) 

संकल्पप्रभवाद्‌ का्मांस्यकटया सर्वानशेषत्तः । 

मनसैवेन्द्रियप्राम विनियम्य समन्‍्ततः ॥ 

शर्में: शनेस्परमेद्‌ वुद्धधा इतिगृद्वीतया । 

ग्रात्मसेस्प॑ सनः कृश्या ने कि चिदपि चिन्तयेत ॥ 

यते यते निशचरति मनश्चप्तृतमस्थिरम्‌ । 

ततस्तते नियम्पंत्तदास्मन्येय वर्श नपेत्‌ ॥ 
गीता ६। २९--२६ । 

स्पर्शान्क्ृत्वा यहिवाहपांट्चचुस्चेंवान्तरे भरती: । 
प्राणापाना समा कृत्वा नासाभ्यन्तरचारिणी ॥ 
यतेन्द्रियमने|युद्धिमु निमाकपरायणः । 
विगतेच्छामयक्रोधो यः सदा मुक्त एव सः ॥ 

े गीता, ९ । २७-२८ | 

'योगी के एकान्त में बेठ कर मन और देह देना को भी 
भाँति वश कर, सव वासनाओं को दूर फर, समस्त प्रपत्म्च का 

त्याग कर, मत को शान्त रखना चाहिए !! 
पते ५ योगी को निर्मल खान में आसन लगाना चाहिए, आसन 

अधिक ऊँचा और नीचा न होना चाहिए; उस पर कुश 
आर उस पर वल्ष विछा कर बैठना चाहिए, चित्त श्रौर इन्द्रियो 



दसचां अध्याय | १३.६ 

की क्रियाओं फो रोक कर, मन का एकाग्र कर अन्तःकरण की 

शुद्धि के लिए योग करना चाहिए ॥! 
शरीर, मस्तक और गदंन यथा-स्थान रख कर, निश्चल होकर, 

इधर उधर न देखते हुए, शान्त-चित्त हो अपनी नाक के अग्रभाग 

पर भल्नी भाँति दृष्टि लगा ऋर, अन्तःकरण को शान्त रख कर, 

भय का त्याग कर, तद्मचय्य धारण कर, मन को अपने अधीन कर, 

चित्त को भगवान्‌ में लगा कर और उनको ही सर्व समक कर 

योग साधन करना चाहिए !? 

सटटूस्प से उत्पन्न होने वाली समस्त कामनाओ्रों का त्याग 

कर, इधर उधर भठकने वाली इन्द्रियों को मन के भ्रधीन कर, 

चै्य द्वारा बुद्धि को अपने भ्रधीन कर, धीरे धीरे विषयों से दूर 

हटना चाहिए, मत को भल्ली भाँति आत्मा में स्थिर करना चाहिए 

और किसी भी वात की चिन्ता न करते हुए शान्त हो जाना 

चाहिए !! ह 

“चल और असर सन जिधर जिधर जाय, उधर उधर से 

उसे खींच कर श्रात्मा के वश करना चाहिए |” ॥ 

धवाहरी बातें! से अलग होकर दोनों भौंहों के बीच में दृष्टि 

लगाकर, प्राण वायु और भ्रपान 'वायु का एक सा बना कर जो 

मनुष्य मन इन्द्रियाँ और बुद्धि को अ्रपने अधीन कर लेता है; इच्छा, 

भय और क्रोध को जिसने दूर कर दिया है, जिसे मोत्त ही एक 

मात्र उपार्जन करने योग्य पदार्थ मालूम होता है, वह सर्वदा मुक्त 

द्वी है।! 
उब्लिखित श्लोकों में गीता ने संक्षेप में झ्रशाज़ योग का उप- 

१6 

नी 



१४० गीता में इश्वखवाद । 

देश किया है! योगी को निर्मल स्थान में आसन लगाना चाहिए । 
यह आसन के विपय में उपदेश हुआ । 'नाक के भीतर प्राण श्रार 

श्रपान का एक सा कर/'--थयह प्राणायाम का उपदेश हुआ | बाह्य 

विपयों से सम्बन्ध छोड़ दें! यह प्रद्याहार की बात हुई । इन्द्रिय 
का वशाकरण, चंचल सत का संवम, श्राशा का परितद्याग, दल्ादि 

नियम के उपदेश हैं। नासिकाम्र में दृष्टि लगाना, सन को झ्रात्मा 
में संस्थापन करना इत्यादि धारणा के उपदेश हें। “भगवान में 
चित्त खापन, मन की एकराग्रता-साधन” इत्यादि ध्यान के उपदेश 
हैं। “सब चिन्ताओं को छाड़ कर श्रात्मा में मन लगाग्रो” इत्यादि 
समाधि के उपदेश हैं । 

हमने देखा कि पतञ्जलि क॑ मत में थाग की चरम श्रवस्पा 
में पुरुष का खहूप में भ्रधिन्‍्रान होता हे | पतश्ालि ऋहते हैं कि 
पुरुष चित्खरूप है, (द्रष्टा दशि मात्र:) उनके मत में वह आनन्द- 
घन नहीं है, अतएव पातव्जतोक्त मुक्ति--सुख-हुःख से अतीत 
केबल्य अवस्था है | इससे दुःख्रों की निबत्ति ता ज्हूर हा जाती 
है किन्तु सुखों की प्राप्ति नहों होती | गोता, थाग का चरम दूसरी 
तरह कहती है। | 

सुलमालन्तिक यत्तदूबुद्धिग्राहयमतीन्दियम्‌ । 

वेत्ति यूत्र न चैवाय॑ स्थितश्चलति तत्चतः ॥| 
य॑ लब्ध्वा चापरं लास॑ मन्यते नाधिक ततः | 
यम्मिन्‌ स्थितो न दुःखेन गुरुणापि विचाल्यते ॥ 
ते विद्याद्‌ दुःख्सय्रेगवियोगे येगसंशितम्‌ ! 
स निश्चयेन येक्तव्ये येगी निविण्णचेतसा ॥ 

गीता, १६। २१-२३ | 
न 

ब् 

जँ 



दसवां अध्याय | १छ१ै 

* जिस अवस्था में वह सुख प्राप्त होता है कि जिसकी कोई , 
सीसा. ही नहीं है, जे केवल बुद्धि से जाना जाता है, पर इन्द्रियों 

' से नहीं जाना जा सकता और जिस दशा में मनुष्य आत्म-सखरूप , 

से विचलित नहीं होता, जो दशा दुःख से इतनी दूर है कि मनुष्य 
को : उससे मिल्ञने पर उससे बढ़ कर और कोई ल्ञास ही नहों 
मालूस होता, और जिस दशा में रहते मनुष्य को विचलित करना 
बड़े से बड़े दुःख के लिए भी असम्भव हो जाता है उस अवस्था 
को योग कहते हैं। आल्स्यहीन होकर और मन का हृढ़ निश्चय 
करके योग का अभ्यास करना चाहिए |? श्रतएव गोता के मत में 

योग अवस्था में निरतिशय सुख लाभ होता है। योग सिद्ध होने 
पर यही सुख और घनीभूत द्वो जाता है और फिर यही सुख 
प्रह्मानन्द में परिणत हो जाता है। 

प्रशान्तमनस हय ने योगिन सुखमुत्तमम । 
, ध्पैति शान्तरजस चह्मभूतमकल्मपस्‌ ॥ 
युन्जन्नेव सदात्माने योगी विगतकल्मघः । 
सुखेन भह्मसंस्पर्शमलयन्त सुखमश्जुत्ते ॥ 

.. गीता, ६ ॥ २७--रे८ ), 

प्रशान्तचित्त, रजेविहीन, निष्पाप, अद्य-्प्राप्त योगी उत्तम 

सुख अनुभव करता है ।' 'फिा5 आआ: 

“निष्पाप योगी इस प्रकांर नियत आत्मा को योग-युक्त करके 

अनायास त्ह्म-संस्पर्श रूप अत्यन्त सुख को प्राप्त करता है । 

बाहथस्पशेष्वसक्तात्मा विन्दद्यात्मनि यस्सुखम्‌ । 
स ब्रह्मयेगयुक्ताव्मा सुखमद्य्यमश्नुते ॥ 

गीता, ९ २१। 



पे 

१४२ गीता में ईश्वस्वाद । 

बाहरी पदार्थो' में चित्त को श्रनासक्त रख कर, जो भीतरी 
सुख का अ्रनुभव करता है वह त्रक्ष में अन्तःकरण को मिला कर 
प्रत्तय सुख लाभ करता है !” ह 

जैसा कि ऊपर लिखा जा चुका ऐ. पतललि के मत में जीव 
और ईश्वर भिन्न हैं। योग की जे चर्म अ्रवस्था निर्बाज समाधि 
है उसमें सिफ आत्मा का साक्षात्कार होता है, ईश्वर की प्राप्ति 
नहीं होती । गीता के मत में किन्तु याग के द्वारा भगवान्‌ का साथ 

या साक्षात्कार लाभ होता है । | 
युब्जस्तेव सदात्मानं योगी नियतमानसः । 

शान्तिं निर्वांणपरमां मत्स॑त्थामधिगच्छति ॥ 

गीता ६। १३९ ॥ 

'इस प्रकार चित्त का निरोध कर जे सव समय मन को अपने 
अ्रधीन रखता है वह मुक्त में सिल कर अ्रन्त में परम निर्वाण 

, पाता है !? 

कर ३ 
दब 

सर्वमूतस्थमात्मानं स्बभूतानि चात्मनि। 
ईचते योगयुक्तात्मा स्बंत्र सम्रदर्शनः ॥ गीता, ६१२ । 

जिसका मन योग में स्थिर हो गया है, उसकी दृष्टि सर्वत्र 
समान रहती है और वह अपने को सव भूतें में तथा सव भूतों 
को अपने में देखता है । सर्वभूतस्थित आत्मा जिसका योगावस्था 
मे प्राप्त योगी देखता है वह परमात्मा से भिन्न और कौन द्दो झ्ै सकता है ९ 

.. हमने देखा कि पातठ्जल-अदर्शित योग का भर संयोग नहीं है वरन्‌ वियोग वा उद्योग है। भोजदृत्ति में लिखा है,-- 



दसतवां अ्रध्याय । १४३ 

पुंप्रकृत्योवियोगो$पि येग हत्युदिता यय्रा । 
अर्थात्‌, प्रकृति पुरुष का जे वियोग या विवेक ज्ञान है, 

पाववजल् शात्र उसी को योग . कहता है। खर्गीय राजेन्द्रलाल 
मित्र इसी प्रसंग की आलोचना करते हुए लिखते हैं 'पतथ्जलि के 
मत में योग शब्द का अर्थ इंश्वर के साथ संयोग का नहीं है, किन्तु 
उससे चित्तत्ृत्ति के निरोध कौ उद्योग या साधारण व्यापार ही 
समभा जाता है ।# 

पुराणादि शात्रों में किन्तु योग शब्द का अर्थ संयोग ही 
किया गया है। याज्ञवल्क्य कहते हैं,-- 

सँये।गो योग इश्युक्तो जीवात्मपरमात्मनाः । 

जीवात्मा और परमात्मा के संयोग को ही योग कहते हैं |” 
यह कदने की ज़रूरत नहीं कि वह संयोग बिना प्रयत्न या उद्योग 

के सिद्ध नहीं हे सकता | 
आत्मययत्ञसापेच्ा विशिष्टा या मनागतिः । 

तस्या चऋह्मणि संग्रेगो योग हत्यभिधीयते ॥ 

विष्णुपुराण, ६। ७। ३१ । 
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१४४ गीता में इश्वाद । 

अर्थात्‌, आत्मा की प्राप्ति के लिए जे विशेष मनेदृत्ति है 
उसका भगवान्‌ के साथ संयुक्त होना ही याग कहाता है । गीता में 
भगवान ने योग का जो परिचय दिया है वह इसी मत से मिलता 
जुलता है। क्योंकि गीता में योगी को मनःसंयम करके ईश्वर में 
चित्त लगाने का उपदेश है । 

मनः संयम्य मशित्तों युक्त झसीत मत्परः | 
गीता, ६ | १४ ॥ 

गीता में यह भी लिखा है कि योगी योगफल्ञ से जो शान्ति- 
लाभ करता है वह शान्ति भी भगवान्‌ की रिथिति का ही फल है। ९, 

“शान्ति निर्वाण परमांमत्सेस्थामधिगस्छुति !? 

गीता, ६ । १९ । 

पतखलि ने अन्य उपायों के साथ योग प्राप्ति के लिए ईश्वर 
प्रणिधान! भी एक उपाय बताया है |# यह उपाय सबसे बढ़िया 
है--इस बात को पतव्जलि ने स्वीकार नहों किया। योगी, चित्त- 
निरोध करने के लिए जिस तरह श्रौर किसी उपाय का अ्रवलम्बन 
कर सकते हैं उसी तरह यदि वे चाहें तब ईश्वरप्रशिधान भी कर 
सकते हैं || 

* ईश्वर प्रणिधानाद्वा के “वा” पर ज़ोर देते हुए कुछ यह भी कहते हैं कि पतक्षलि ने इसी उपाय को येग-प्राप्ति का मुख्य धपाय बताया है | उन्होंसे और जे उपाय बताये हैं वे गौण उपाय हैं, यही चरम मुख्य धपाय है। यह बात ठी5 मालूम नहीं होती । वा शब्द का श्र हैं विकल्प | इसमें सा मुल्य की कोई बात नहीं है | 
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' दसवाँ अध्याय । १४५ 

पतञ्जल्नि ने विज्निप्त चित्त को एकाम करने के लिए साधक 
को “क्रियायाग” का उपदेश दिया है। तपः, स्वाध्याय और 
इश्वरप्रशिधान--इनका नाम ही क्रियायोग है [-योगसून्र, 
२। १ ]। क्रियायाग सिद्ध होने पर चित्त-समाधि के अलुकूल हो 
जाता है। पतम्जल्लि ने जिस भ्रष्टाड़् योग का प्रचार किया है 
उसका एक श्रड़ नियम भी है। पतञ्जलि के मत में---नियम-योग 
का वहिरड्भ साधन है | नियम के पाँच भेद हैं;--शाच, सन्तेष, 
तप, स्वाध्याय और इश्वरप्रणिधान । 

शाचसन्तोषतपःस्वाध्याय्रेश्वपप्रशिधानानि नियमाः । 

| योगसूत्र, २। ३२ | 

अतएव पतलखलि के मत में इंश्वरप्रशिधान अष्टांग योग के 

चहिरद्ग साधन में से सिफ़ एक साधन है | इस लिए कहा गया 
कि पातखलदशेन में इश्वर का स्थान बहुत ही गाण है। ईश्वर को 
छोड़ देने से भी इस दर्शन के मतानुसार योगसिद्धि हो। सकती है । 
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१४६ गीता में इश्वरवाद । 

क्योंकि योगसिद्धि के अनेक उपायों में ईश्वरप्रशिधान भी एक 

साधारण उपाय है| 
यह वात भी स्मरण रखने योग्य ऐ कि पतखलि के मत में 

ईश्वरप्रशिधान का अर्थ ईश्वर में चित्त लगाना नहीं, बल्कि 

ईश्वर में सिर्फ कम्मर्पिण करना है ईश्वरप्रशिधान का उपदेश 

देकर भगवान्‌ ने थोगी को भगवान्‌ का ध्यान करने का उपदेश 

नहीं दिया है, दिया है सिफ़ कर््मंसंन्यास करने का । 
यही गीता का करम्मयोग है। भगवाद अर्जुन से कहते हैं,-- 

कर्म्मण्येवाधिकारस्ते मा फरेपु कदाचन । गीता | 

“कर्म में हो तुम्हारा अधिकार है, फल में नहीं । 
यल्करोपि यदक्षासि यम्जहापि ददासि यत | 

यत्तपस्यसि कान्तेय तस्कुरुप्व मदपणम ॥ गीता, ६ । २७ । 

जे कुछ करो, खाओ्रे, पिया, यज्ञ करो, दान दो, वह मेरे 

ही अपण करो ! 
पतखलि का 'इईश्वरप्रणिधान'! इसी के जोड़ की चीज़ है। 

ध्यानयाय इससे दूसरी चीज़ है | पतखलि के मत में किसी विपय 

के 'एकतानचिन्तनः को ही ध्यान कहते हैं। भगवान्‌ ही ध्येय 

हैं, उन्हीं का ध्यान करना चाहिए--ऐसा कोई नियम नहीं है /| 

# इंश्वरप्रशिधान शब्द का असली श्रव॑ इस अध्याय के परिशिष्ट में 
लिखा लायगा । 

+ पातब्जलाक्त ध्यान घारणा में ईश्वर का सम्पर्क कुछ श्रवश्यम्भावी 
नहीं है। उसके विज्ञानभिछु ने भी लक्ष्य किया है। “देशबद्धश्रित्ततम धारणा? वागसून्र न र् त्तिक ब्ज्क ७ है का (५ जे) ३े। १) सूत्र के वात्तिक में उन्होंने लिखा हं--हदें च धारणसालकष् 
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व्यासभाष्य में हम देखते हैं कि ईंश्वरप्रशिधान के फल्व से ईश्वर 
प्रसन्न हीकर यह इच्छा करते हैं कि इस (योगी) की समाधिलाभ' 
हो । उसके फल्न से योगी को शीघ्र समाधित्ञाभ होता है [प्रणि-- 

धानाद्‌ भक्तिविशेधादु आव्जित ईश्वरस्तमनुग्रहायमिधानमात्रेण. 
तद्‌ अभिध्यानादपि योगिन आसन्नतभः समाधित्षाम: फैल च' 
भवतीति--२ योगसूत्र के १ | २३ सूत्र पर व्यासभाष्य] | अ्रधांत्‌ 
पात॑जलोक्त ईश्वर प्रशिधान--भगवान्‌ में चित्तापण करना नहीं 
है और न उसका फल्न ईश्वरप्राप्ति है । योगी यदि इंश्वरप्रशिधान 

करे अर्थात्‌ भक्तिपूर्वक समस्त कर्म ईश्वर के अपंण करे, ते इंश्वर 

प्राथमिकपरिच्छिन्नयेगाभिपायेण सूचित यत्न प्रथमत एवेश्वरानुप्रहाद श्रपरि- 

्छिन्रतया जीवबहायोगे भवति तत्र देशालम्बनधारणानुप्रयोगात्‌ । अते। 
घारणाया भ्रन्यद्पि लदणं गरुढादावप्युक्तम्‌ । यथा गारुढे,-- 

' प्राणायामैद्वाद्शभिययांवत्कालः कृत्तो भवेत्‌ । 
स तावत्कालपरययेन्त॑ मने। ब्रह्मणि घारयेत्‌ ॥ 

ध्यान के पूर्वोक्त जज्ञण का लक्ष्य करके विज्ञानभिक्ठ लिखते हैं, “इृद-- 

मपि ध्यानलक्षणं प्राथमिट्लैत्सगिकध्यानाभिप्रायेण स्वेत्र ध्याने देशानियमात्‌ । 

श्रतोउस्य गारुदे लकषणान्तरमुक्तम्‌ तस्पैव वरह्मणि प्रोक्त ध्याने द्वाद्श धारणेत्य- 

नेन । तस्वेव द्वादृश प्रायायामकालेन घारितचित्तस्थ द्वादुशधारणाकाला-- 

वच्छित्न॑ चिन्तन ध्यान भोक्तमित्ययेः। अनेन च पूर्ववत्‌ सूत्रोक्त विशेषज्ञक्षणं" 

विशेषशीयम्र्‌ | । ह 
इसका भावार्थ यही है कि पतन्‍्नलिं ने जिस धारणा और ध्याव का 

उपदेश किया है उसमें जीवात्सा का परप्तात्मा के साथ योग दिखाई नहीं देता । 

इसी लिए वद भसम्पूर्ण है । पुराण में जीव और व्रक्म का ऐक्य साधक 

नगवान्‌ में जे चित्तारपण लिखा है, उसके द्वारा पतम्जलि के लक्षण की कमी 

पूरी करनी होगी । ह ० 
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'१ए८ गीता में इश्वरवाद । 

प्रसन्न होकर प्रकृति पुरुष के विवेकज्ञान को उसके लिए सुलभ 

कर देंगे। उसके फल्ल से योगी की आत्मा भगवान्‌ में संयुक्त नहीं 
विवेकज्ञान 

ढ हे 

'होती | हाँ, उसका विवेकज्ञान निश्चल ज़रूर हो जाता है । ततः 

प्रझक चेतनाधिगमेएुपि अन्तरायाभावश्र |” (१। २ सूत्र) 
श्र्थाव ईश्वरप्रणिधान से ज्याधि आ्रादि विष्न दूर दो जाते है और 
आत्मा का साज्ञाककार हो जाता है। ईश्वर का साचात्कार नहीं 

होता 4 '्रद्यासक्तिस्तु खात्मनि साज्षात्कारदेतु्न परमात्मनि-- 
वाचस्पति मिश्र की टीका, इसी सूत्र पर । 

गीता में पर इंश्वर के साथ चित्त के संयोग को ही योग कहा 

है । अ्रतएव उस मत में इश्वर को छोड़ने पर योगसिद्धि नितान्त 
असम्भव है। इसी लिए गीता में जहाँ योगचर्चा है वहीं ईश्वर 
का उल्लेख है। गीता के मत में श्रेष्ठ यागी वही है जो श्रद्धायुक्त 
होकर भगवान्‌ में चित्त लगा कर उनका भजन करता है। 

योगिनामपि सर्वेपां मद्॒तेनान्तरात्मना । 

श्रद्धावान्‌ भजते यो मां समे युक्ततमों मत्तः ॥ गीता, ६ | ४७ । 
गीता में दूसरी जगह पर लिखा है,-- 

यो मां पश्यति सर्वेन्न सवे च मयि पश्यति । 

तस्याईं न प्रणुश्यामि स च मे न प्रणश्यति ॥ 

सर्वेभूतस्थितं यो मां भज-पेझत्वमास्थितः । 

सर्वेधा वतेमानेअपि स येगी मयि चते ॥ गीता, ६ | ३०-३१ । 
'जे। सब में मुक्त को और मुक्त में सब को देखता है उसके 

लिए मैं कभी अदृश्य नहीं होता और मेरे लिए वह अदृश्य 
. 5 नहीं होता 

जप 

कि] 
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जो असेद भाव से रहता है और सभी भूतों में मैं हूँ यह 
जान कर मेरा भजन करता है, वह योगी चाहे जिस अवस्था में 
रहे पर उसके बतांव ऐसे ही होते हैं कि जो भुझ्रे प्रिय हैं | 

गीता में यह भी लिखा है कि यदि देहत्याग के समय ओंकार 
रूप ब्रह्म सन्‍्त्र का उच्चारण करे ते परम गति को प्राप्त हो । 

ओमित्येकारं ब्रह्म व्याहरन्मामनुस्मरन्‌ । # 
य। प्रयाति व्यजन्देह स याति परमां गतिस्‌ ॥ 

इसी लिए भगवान्‌ गीता में इस चसमयेग का उपदेश 
देते ईं--...: ह 

मन्मना भव सद्भक्तो मद्याजी माँ नमस्कुरु । 
मामेवैष्यसि युक्त्वैवमात्मानं मत्परायण: ॥ गीता, ६ । ३४ । 

अपना सन मुझे अरपंण करो, मेरी भक्ति करो, मेरी पूजा 
करो, मुझे नमस्कार करो, चित्त का समाधान कर उसे मुझ से 

मिलाओ और सर्वथा मुझ में ही आसक्ति रखे; तब मुझ से 

मिलोगे ह 

भगवान्‌ में चित्तापंण करने से श्रेयोत्ञाभ होता है--यह बात 

और शाख्नों में भी लिखी हुई है-- 
एतावानेव लेके5स्मिन्‌ पुंसाँ निःश्रेयलादयः । 

तीमेण सक्तियेगेद मने। मय्यापित स्थिरम्‌ ॥ भागवत, ३।२६।४९ 

तीत्र भक्ति के साथ भगवान्‌ में चित्तापंण कर देना ही इस 

छ्लोक में मुक्ति का उपाय है । । 
न युज्यमानया सक्तया भगवल्यखिल्रात्मनि । 

सदशे।६स्ति शिवः पन्‍था योगिनां अद्यसिद्धे ॥ 

भागवत, ३ | २९ । १० | 
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न 

हे न 

१५७०- गीता में ईंश्वरवाद । 

“विश्वाधार भगवान्‌ में भक्ति करने से वढ़ कर और कोई मार्ग 
योगी के लिए मोत्त प्राप्ति का नहीं दै ।” 

इसीलिए याज्ञवल्क्य कहते हैं,-- 
समाधि सम्रतावस्था जीवात्मपरमात्मनाः । 

चरह्मण्येद स्थितियां सा समाधि: अदयगात्मनः 

“जीवात्मा और परमात्मा की साम्यावस्था फो समाधि कहते 
हैं, जीवात्मा की म्म में स्थिति को ही समाधि कहते हैं । 

अष्टाह़ योग भगवान्‌ में किस तरह प्रयुक्त हो सकता है उसका 
सविशेष बशेन विषापुराण के छठे अंश में, खाण्डिक्य और जनक 
के संवाद में लिखा हुआ है। वहिरड् साधन द्वारा चित्त को 
.निम्मेल और वाह्य विषयों से हटा कर एक्लाम्र भाव से भगवान्‌ का 
ध्यान करना चाहिए,--- 

प्राणायामेन पवनेः प्रद्याहारेण चेन्द्रियेः 
वशीकत्ेस्ततः कुस्यात्‌ स्थिरं चेतः शुभाश्नये ॥ विष्णुपुराण, ६ । ७ । ४१। 
प्राणायाम द्वारा पवन को और प्रद्माहार द्वारा इन्द्रियों को 

वशीभूत करके शुभाश्रय भगवान में चित्त की एकाम्रता सम्पादन 
करनी चाहिए । 

शुभाश्रय क्या (९ 
शुभाप्रयः स्चित्तस्य सर्वगस्य तथात्मनः | ' 
त्रिमावभावनातीतो मुक्तये योगिनां नृप ॥ दिष्णुपुराण, ६। ७। ७५ । अर्थात्‌, (चित्त का शुभाश्रय एक भात्र श्रोभगवान हैं, वह बिगुणातीत हैं | उनकी भावना से जीव मुक्तिताभ करता है ! भागवत भी इसी मत की प्रतिष्वनि करती है. 
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नियच्छेद्‌ विपयेभ्यो5हान्मनसा बुद्धि सारथिः । 
मनः कम्मेसिराषिप्तं शुभाथें घारवेद्धिया ॥ 
तत्रेकावयर्य ध्यायेद्व्युच्छिन्नेन चेतसा । 
मने। निविषय' युढत्तवा ततः किश्वुत न स्मरेत्‌ ॥ 
प्द॑ तत्परसं विष्णोमना यत्र अ्सीद॒ति । 

सागवत, २। १। १८। १६। 

धुद्धि की सहायता से मन के द्वारा इन्द्रियों को सब विषयों 
ते हटा कर कर्मों' से घिरे हुए चित्त की भल्ताई के लिए धारणा 
करो । (शुभाथे में - भगवद्रूप में, श्रीधर स्वामी) । 

| धारणा के आ्रामास के लिए पहले भगवान की मूर्ति के एक 
एक भ्रवयव की चिन्ता करके हृढ़ता के साथ समस्त मूर्ति में 

“चित्त को स्थिर करना चाहिए। बाद को मंत्र से भगवान्‌ की मूर्ति 
को भी हटा दे श्र कुछ न सोचे | यही विष्णु फा परम पद है 

इसी से चित्त को शान्ति मिलती है| . 
शआप्मानमत्र पुरुषोधव्यवधानसेकस । 

अन्वीतते प्रतिनिवृतगुणप्रवाहः ॥ 

सो5प्येतवा चरमया मनसोी निदृत्या | 

तस्मिन्‌ महिमल्यवसितः सुखदुःखबाह्य ॥ 
ै ३॥ रण | ३९-०६ । 

. उस श्रवस्था में प्रकृति का प्रवाह निद्ृत्त होने पर--पुरुष, 

अखण्ड अव्यवधान (ध्याता और ध्येय का अभेद) आत्मा का दशेन 

करता है। और चित्तवृत्ति की चरम निवृत्ति में, सुख. ढुःख से 

अतीत महिमा (अद्मखरूप) में प्रतिष्ठित होता है। . 



दर्सवें अध्याय का परिशिष्ट | 

पातव्जल ने ईश्वस्मणिधान को ठीक किस प्रथे में व्यवहार 
किया है ? पातजल दर्शन में इंश्वर-प्रणिधान शब्द चार सूत्रों में 
व्यवहृत हुआ है। यथा (१) “तप:खाध्यायेंश्वरप्रशिधानानि क्रिया- 

योग:”--२ । १; (२) शाचसंतेषतपःसाध्यायश्वरप्रणिधानानि 

नियमा:”?--२ | ३२; (३) समाधिसिद्धिरीश्वप्पणिधानातू--२। ४५; 
और (४) इंश्वस्मणिधानाद्वा” १ | २३ । पहले तीन स्थलों में सबके 
मत में इंश्वर-प्रणिधान का अथे ईश्वर को कर्म्मर्पण करने का है। 
ईश्वर-प्रणिधानम्‌ - “सर्वक्रियाणां परमगुरे अर्पणम्‌ तत्फल्संन्या- 
से वा?--(२ । १ सूत्र पर व्यासभाष्य); “इश्वरापितसवभावस्य 
सम्राधिसिद्धि;:---यया सर्व ईप्सिततमम्‌ अ्वितर्थ जानाति” (२। ४५ 
सूत्र पर व्यासभाष्य) | इस जगह भाव के श्रथ्थ में व्यापार है। इन 
तीनों स्थलों में इश्वरप्रशिधान का अरे ईश्वर को सर्व-कर्म्मर्पण है-- 
यह वात विज्ञानमिक्षु भी मानते हैं । किन्तु वे कहते हैं कि, “ईश्वर- 
प्णिधानाद्वा” में इश्वरप्रणिधान का दूसरा श्रथ है । “प्रथम- 
पादोक्तप्रणिधानादाह । सर्वक्रियाणामिति | त्ैकिकपैंदिकासाधारण्येन 
सर्वेकर्म्मैणां परमेश्वरेपन्तर्यासिणि अपेणमित्यध: |? (२। १ सूत्र पर 
योगवात्तिक ); तब्जपरतदरथभावनमिति प्रथमपादे ) मपादाक्तप्र शिधान- 
व्यावृत्यथे' प्रशिधानशब्दाथे' स्मार- 
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यति। तस्मिन्‌ परमगुरो सर्वकम्मापैशमिति ।(२। ३२ सूत्र का 
योगवात्तिक) ईश्वरेषर्षित: स्वभाव: सर्व व्यापारो येन तस्य समाधि- 
सिद्धियोगनिष्पत्तियधा येन प्रकारेण ईश्वरानुग्रहता भवांत तदुच्यते 
+ + ततोप््य योगिनः प्रज्ञासमाधिकालेएपि यथाथ्थेसेव' 
साज्षात्करोतीत्यथं: &» »*५ % नच इंश्वरप्रिधानादेव योग-- 
निष्पत्तौ इत्तराड्डरवैयथ्य इति पाच्यम्‌ ईश्वरप्रणिधानस्थ मोहमात्र- 
निवृत्तिद्वासत्तवचनात्‌ू--(२ । . ४५ सूत्र का योगवात्तिक)। सर्व- 
दशेनसंग्रहकार पातजल दशन का परिचय देते हुए इंश्वरप्रणिधान 
'शब्द का अर्थ इस तरह करते हैं “इईश्वरप्रशिधा्न नामामिहिता- 
नाम्ननमिह्दितानाओआ्यसर्वासां क्रिंयाणां परमेश्वरे परमगुरो फला- 
नपेत्षया समरपंणम्‌ ।” किन्तु ईश्वरप्रणिधानाद्वा” सूत्र के योग 
वात्तिक में विज्ञान भिन्नु इस तरह लिखते हैं। “'प्रणिधानादत्न न 
ट्वितीयपादबच््यमाएं , किन्तु असम्प्रज्ञातकारणीभूतसमाधिमा 
वनाविशेष, एव । तज्जपस्तद्थभावन इत्यागामिसूत्रेणेव आत्म- 

प्रशिधानस्य अन्न लक्षयीयलात्‌ | ५८ >< त्रह्मात्मना चिन्तनरूपतया 

प्रेमलक्षणभक्तिरपाद बच््यमाणाद्‌प्रणिधानादावजितेमिमुखीकृत 
ईश्वरस्त॑ ध्यायिनमभिध्यानमात्रेण अस्य समाधिमात्तो आसन्नतमों 
भवेतामिंतीच्छामात्रेण ._ रोगाशक्त्यादिभिरुपायानुष्ठान सान्येप्यनु- . 

गृहाति भानुकूल्य॑ भजते पअ्रतस्तस्मादमिध्यानादपि प्रणिधान- 

निष्पत्यादिद्वारा योगिनामासन्नतमा समाधि मेत्षी मवतः ? (१। 

२३ सूत्र का योगवात्तिक) | विज्ञान मिक्षु के मत में इंधरप्रशिधान 

का अर्थ ईश्वर को कम्मर्पण नहीं बल्कि ईश्वर में चित्ताप्पण या 

भक्ति के साथ उसका चिन्तन करना है। एक ही शब्द योगदरशेन 

५. +० नी नव जनत+ननननमननामा-33५++०+० काने ५ रमन. 
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में मिन्न मिन्न स्थानों पर भिन्न भिन्न श्रर्थों में व्यवहत हुआ है-- 

यह वात माननी कहाँ तक युक्ति संगत है यह विवेच्य है।यह 
बात भो ठीक साहस होती है कि महर्षि पतखलि ने इस शब्द को 
शक ही अ्रथे में सव जगह व्यवहृत किया है और वह एक अ्रध-- 
ईश्वर में कम्मापेण है। और यह भी वक्तव्य है कि विज्ञानभिन्नु का 
अधथे व्यास-भाष्य से विपरीत है। व्यासभाष्य में सिर्फ यही लिखा 
है “प्रणिधानाद भक्तिविशेषादावर्जित ईश्वरत्तं अलुगृह्माति--/? भक्ति 

द्वारा प्रसन्न होकर इश्वर योगी पर कृपा करते हैं । इसका यह पथ 
नहीं है कि ध्यान-योग का अवत्वम्बन करके ईश्वर की सलरूपचिन्ता 
करनी या इंश्वर में चित्त लगाना चाहिए! बाचस्पति मिश्र ध्यास- 
भाष्य की टीका में इस तरह लिखते हैं “प्रशिधानात्‌ - भक्ति विशेषा- 
'न्सानसाद्वाचिकात्‌ का्यिकाद्दा |” 

कोई कहते हैं कि, ईश्वरप्रणिधानाद्रा! इस सूत्र को छोड़ 
कर और सूत्रों में इधवरप्रणिधान का जो उपदेश दिया गया है वह 
च्युत्यित चित्त निम्न अधिकारियों के लिए है। निम्नाधिकांरी योगो 
प्रथमत: निष्काम क्मेयोण का अवल्म्ब करके ईश्वर में कर्म्म- 
संन्यास करता है। इस तरह साधना के फल से जब बह समाद्ित 
हो जाता है उस समय उसके लिए उपदेश है--ईश्वरप्रणिधानाद्ा । 
उस अबत्या में योगी प्रशयजप और भअ्रथेभावन द्वारा ईश्वर की 
खरूपचिन्ता और इंश्वर में चित्त-समर्पशरूप ध्यान योग का आश्रय 
ग्रहण करता है। यह साधनप्रणात्री सुसंगता है--इसफे कहने की 
अरेस नहीं । किन्तु  पतब्जलि ने भो 'ईश्वर्णिधानाद्रा इस 
उन द्वारा यही उपदेश दिया है--इसमें हमको बहुत कुछ सन्देह 
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है। क्योंकि पतञ्जलि मे चित्त-निरोाध या योग-सिद्धि के लिए जिन 
उपायों का बताया है ईश्वरप्रणिधान उनमें मुख्य नहीं बल्कि अति- 
शय गौण है। उन्होंने ईश्वरमणिधान को अभ्यास वैराग्य आदि 
उपायों के साथ एक ही सूत्र में बाधा है। इस लिए उनके मत में 

ईश्वरम्णिधान भी उन्हीं उपायों का पर्य्यायभुक्त है। 



ग्यारहवों अध्याय । 

वेदान्तदशेन | 

वेदान्तदशन का संक्षिप्त विवरण । 

पहले ह्वी कह चुके हैं, कि वेद के दे भाग हैं; ज्ञानकाण्ड 
और कम्मंकाण्ड। संहिता और त्राक्षण आदि कर्म्सकाण्ड और 
श्रारण्यक और उपनिषद्‌ झ्रादि ज्ञानकाण्ड है। कम्मेकाण्ड की 
समाप्ति पर ज्ञानकाण्ड शुरू होता है। ज्ञानकाण्ड ही बेद का भ्रन्त 
या चरम भाग है--इसी लिए उसको साधारणत: वेंदान्त कहते 
हैं। पूर्वभीमांसा में जिस तरह कर्म्सकाण्डसस्वन्धी वेद का विरोध- 
भजन और सामझत्य का विधान किया गया है, उसी तरह 
वेदान्तदशन ज्ञानकाण्ड वेद के ( वेदान्त के ) समन्वय साधन और 
अविरोध-स्थापन में व्याप्त है । इसी लिए इस दर्शन का दूसरा नाम 
“उत्तरमीमांस? है। वेदान्तदशन ने शह्म” को ही प्रतिपादन किया 
है। इसी लिए उसको “तहासूतरः भी कहते हैं । 

वेदान्तदरेन के प्रणेता महर्षि बादरायण हैं । इस देश में यह 
विश्वास फैला हुआ है कि वादरायण ही--पराशर के बेटे कृष्ण- 
द्ैपायन वेद्यास हैं | पाश्चात्य पण्डित इस बात को नहीं मानते । ह 
उनके सत में ऋष्णट्रैपायन और बादरायण जुदा जुदा आदसी हैं। 
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पाणिनि के ४ | ६। ११० सूत्र में पाराशय्य-रचित एक भिन्ु-सूत्र 
का उल्लेख है । पराशर के बेटे वेदव्यास की ही पाराशय्चे-संज्ञा 
है इसमें कोई सन्देह नहीं; क्योंकि तैत्तिरीय ज्राह्मण में साफ तौर 
पर पाराशय्यं व्यास का उल्लेख है। वाचस्पति मिश्र के मत में ' 
वेदान्त सूत्र का दूसरा नाम ही भिक्षु-सूत्र है। क्‍योंकि पूर्वकाल में 
संसार-त्यागी चौथे आश्रम वाले पुरुष ही वेदान्तदशन को पढ़ा करते 
थे । चतुर्थाश्रमी का पारिभाषिक नाम “भिक्तु? है। इसलिए वेदान्तसूत्र 
की भिन्नुसूत्र” कहना असड्भुत्त नहीं। अब भी बहुत से संसारत्यागी 

दण्डी ग्ृहस्थी का वेदान्तदर्शन नहीं पढ़ाते हैं। अ्रतएव वेदान्त- 
दर्शन के प्रणेता महर्षिं बादरायण को वेद्व्यास सानने के बहुत-से 
कारण हैं । 

वेदान्तदशन में कुल मिल्रा कर ५५६ सूत्र हैं। यह दर्शन 
. चार अ्रध्यायों में विभक्त है। प्रति अ्रध्याय में :--४ पाद हैं। 

प्रथम अध्याय का साधारण विषय है--समन्वय, दूसरे अध्याय 

का--अविरोध, तीसरे अध्याय का--साधन और चौथे अध्याय 

का फल्ल | प्रथम अध्याय में स्पष्ट अस्पष्ट और संदिग्ध श्रुतियों का 
| ब्रह्म में समन्वय किया गया है। दूसरे अध्याय में अन्यान्य दाश- , 

, निक मतों का दोष दिखा कर युक्ति और शासत्र की सहायता से 

: बेदान्त मत का अविरोध प्रकाशित किया गया है| तीसरे अध्याय 

' में जीव और त्रह्म (सगुण और निर्गेण ) का लक्षण करते हुए मुक्ति 

, का वहिर्ध और अन्तर साधन बताया गया है और चौथे 

अध्याय में जीवन्म॒क्ति, जीव की उत्कान्ति और सगुण और निर्गण 

उपासना के फल्ञ का तारतम्य दिखाया गया है। । 
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वेदान्तदशन के अनेक भाष्य प्रचलित हैं । उनमें शह्टूराचार्य्य 

का शारीरिक भाष्य, रामानुजाचार्य्य का श्रीभाष्य और मध्वाचार्य्य 

का पूर्ण-प्ञ-भाष्य ही क्रमपूर्वक भ्रद्वेतृवादी, विशिष्टाह्नतवादी 

और द्वेतवादियों के विशेष आदर की व्त्त हे । शारीरिक भा 

प्र आनन्दगिरि ओर वाचस्पति मिश्र ने टीकायें' लिखी हूं। 

वाचस्पति मिश्र की भामती टीका का दाशनिकों में बड़ा आदर ' 
है | श्रीभाष्य पर सुदश्शन की 'श्र॒तप्रकाशिकाः टीका बड़ी प्रसिद्ध 

है । वेदान्तदशन के अन्यान्य भाष्यकारों में विज्ञानभिन्नु, भास्कर, 
यादव मिश्र, निम्बार्क, वल्लस और श्रीकण्ठ के नाम भी उल्लेख योग्य 
हैं । इनके सिवा वेदान्तदशन पर साम्प्रदायिक भाष्य भी बहुत 

मिलते हैं। नीतकण्ठ का शैव्यभाष्यः विदान्तपारिजात” नामक 
सारभाष्य और वल्देव का गोविन्द (वैधयव ) भाष्य--इसी श्रेणी के 
भाष्य हैं । 

वेदान्तदर्शन पर जितने प्रकार की व्याख्याये' मिलती हैं उत् 
सब में अह्लेत और विशिष्टाद्केत मत की ही प्रधानता है। भ्रद्वैत 
मत के प्रधान आचाय्ये श्रोशडूराचार्य्य हैं और विशिष्टाद्वेत मत 
के प्रधान आचार्य्य श्रीरामानुजाचारय्य हैं। ये लोग प्रधान ही हैं-- 
प्रवत्तक नहीं हैं। शह्टुराचाय्य॑ सम्भवत: ईसा की आठवीं शताब्दी 
में हुए हैं किन्तु इससे बहुत पहले अद्वैत मत खूब प्रचलित था। 
शह्टूराचार्य्य के गुरु के गुरु गौड़पादाचाय्य ने माण्डक्य .उपनिषद्‌ 
पर एक कारिका लिखी है। उससें अ्रद्वेत मत हमको परियत 
अवस्था में मिलता है। शट्टूराचाय्ये ने इस कारिका पर भी साष्य 
लिखा है। उन्होंने अपने शारीरिक भाष्य में अपने सत की पुष्टि के 
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लिए. भगवान्‌ उपवर्ष को बतौर प्रमाण के उद्धृत किया है| उपवर्ष 
से भी पुराने योगवाशिंए्ठ और सूत-संहिता में अंद्वेत मत का सॉफ 
साफ वर्णने मिलता है |# है कर 

इसी तरह रामानुज भी विशिशक्वेत मत के प्रवर्तक नहीं थे। , 

क्योंकि उन्होंने ख्य ही अपने साष्य में पहले आचाय्यों के नाम 

लिखे हैं । उन्होंने यह भी लिखा है कि उनका “श्रीभाष्य' बोधायन 

के पुराने भाष्य का अलुसेरण मात्र है। रामानुज से पू्वर्तती 

आचार््यो' में वोधायन, टड्ट, द्रमिड़, शुहृदेव, भारुचि, केंपेदी और 

यमुनाचार्य्य ने विशिष्टाद्नेत का विस्तार करने के लिए ग्रन्थ लिखे 

हैं। पर ये सब के सब प्रायः इस समय हुप्त हो गये हैं ।| कुछ 
कला 

# छशद्का॥3 8 076 णोए 0 6 गर्ाए 980 िणाक्ें 87- 

70000 078 ण॑ ॥॥6 परत फ्रांगा ए/0एश्ॉ००१ 86 क्र8एशथ॥४ 268 

मा कॉीलाआाई [द्वाएंड ता. वा0ंक क्याते 77 पग6/076 80॥008. 

०5 ंता67/8 पातांशा 2॥॥0800॥9, 7886 284. 
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१६० गीता में इश्वरवाद । 

दिन पहले यमुनाचाय्ये का बनाया सिद्धित्रय अन्थ छपा है, इससे 
आशा होती है कि शायद आर अन्धों का उद्धार भी किसी समय 
हो। जायगा। इसी तरह आचार्य्य परम्परा से विशिष्टद्ेतर मत 

चत्ता आता है। इससे प्रमाणित होता है कि रामानुजाचार्य्य जे 
ईसा की बारहवीं शताब्दी में विद्यमान थे, से पहले भी विशिष्टा- 
द्रैव मत खूब प्रचलित था |# 

विशिश्टद्वेत मत को और सुगम करने के लिए रामानुजाचार्य्य 
ने वेदाथेसंग्रह, वेदान्तदीप, वेदान्तसार, गद्यन्नय आदि प्रनेक भनन्‍्धों 
की रचना की थी। ये सव अन्थ आज भी विशिष्टद्वैतवादियों के 

ग्राएज्श्ते88 ण॑ 006 एंडंग्रा॥तएक्य 0. 06. एव 5४ हा6 
00700श४॥0॥ ० ]8 87680 (०7 ८६०१ ६॥6 507860॥#शी४ ६. 

[४ ७. पशा9 जहा 88078 07080०७ ६0 ॥8 ढतंपंण त॑ 
ए०0ह9 8808॥2/02,] 
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ययोदितकम्परिणतः भक्तेकलभ्य पृव भगवद्‌ वोघायान-टेक-दमिढ़-- 
गुरदेव कपदि भारुचि प्रशरृतितिभिरवगीतः + 4 + श्रुतिनिकरनिदर्शितो।ईयें- 
पन्धाः । रिमाजुज कत्त वेदार्थसंप्रद्द 

इस विषय में ग्रो० मेक्‍्समूलर लिखते हैं,--.- 
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ग्यारहवाँ अध्याय । .' १६१ | 

बड़े आदर की चीज़ हैं। इस सम्पर्क में रामानुजाचा््य के भाम॑ 
से प्रचलित वेदान्त-तत्तत-सार ग्रन्थ भी उल्लेख योग्य है। 

अद्वेववाद का विशद करने के लिए प्रद्नेल-मतावलस्बियों ने 

शट्टराचाय्य के चरण-चिह् का अनुसरण. करके अनेक ग्रन्थ 

बनाये । उनमें पत्थदशी, अ्रद्वेत जहासिद्धि, चित्सुखी या तत््व- 
प्रदीपिका, पथ्वपादिका, खण्डनखाय, वेदान्तपरिभाषा, वेदान्त- 
सिद्धान्तमुक्तावली और वेदान्तसार विशेष उल्लेख योग्य हैं। 

अ्रद्ठेत और विशिष्टाद्नेत मत में कई बड़े बड़े भेद हैं। पर 
दोनों मत एक ही बेदान्तसूत्र के ऊपर प्रतिष्ठित हैं। दोनों ने 
प्रमाण के समय उपनिषदें का आश्रय ग्रहण किया है। आचार्य्योँ 

के इस मतद्गैध के कारण यह निश्चय करना कि त्रह्मसूत्र किस मत 
का प्रतिपादक है बहुत मुश्किल हो गया है। इसी लिए वेदान्त- 
दशन का परिचय देते हुए इन दोनों मतों का ज़िक्र करना भी 
ज़रूरी समझा गया। 



बारहवों अध्याय । 

वेदान्तदशन | 

अद्ेतमत 

और दर्शनों की तरह वेदान्तदशन की भित्ति भी दुःखबाद 
ही है। पेदान्तदशन के मत में भी संसार दुःखमय है। शह्डूराचार्य्य 
ने संसार कौ तुलना उत्तालवरडसबुल--आवरत्तवहुलनक- 
कुम्भीर-भीषए--समुद्र के साथ की है। इस संसार-सागर में 
पढ़ कर जीव डुबकियाँ खा रहा है |# क्या इससे उसका उद्धार 
सम्भव नहीं ९ 

भ्रद्वेतमत में जीव ही त्रह्म है;-- 
जीवे ब्द्योव नापरः | 

जीव शुद्ध, चुड्ध, मुक्त और सत्-खमभाव है। 
नित्न-शद्द-हुद्ध -सुक्तसयखभाव पर्यकू-चैतन्यमेव श्राम्रतसस्‌ । 

देदान्तसार । 
शट्टराचाय्ये ने शारीरिक भाष्य में लिखा है, कि धाक्य और 

कुट्न कफ सत++55++55२++5२+* 3२८२-२३ हे 

£ “अयम्धिकारी ज्ननमरणादिसंसारानलसन्तप्तो दीक्तशिरा जलराशि- 

. सार ३१ । 
मिव उपहारपाणिः औभ्रियं बहानिए्ं गुरुतुपसतय तप्तुसरति !'--.वेदाल्त- 



बारहवां श्रध्याय । १६३ 
मन से अतीत, विषय का विरोधी, सिल, शुद्ध, बुद्ध, मुक्तल्लभाव 
ब्रह्म ही जीवरूप में अ्रवस्थित है ।# 

इस सत के संसथेन में शट्डूराचार्य्य ने अनेक श्रतियाँ उद्धत 
की हूँ। उनमें से नीचे लिखी दो अतियाँ विशेष ध्यान देने योग्य हैं 

एक एच तु भूतात्मा भत्ते भूच्ते व्यवस्थितः 

एकघा घहुधा चेव दृश्यते जलचन्द्रवत्‌ ॥ व्रह्मविन्दु, १२। 

यथाहयय्य ज्योतिरात्मा विवस्वान्‌ भ्रपोमिन्नावहुधेको5लुगच्छन्‌ । 
* उपाधिना क्रियते सेदरूपे देवः श्षेत्रेष्वेवमजोज्यमात्मा ॥ 

'एक ही भूतात्मा भूतभूत में विराज रहा है, जिस तरह जल ' 
में एक ही चन्द्रमा अनेक होकर दीखता है, उसी तरह वह भी 
एक होकर अनेकरूप में प्रतीत है रहा है |? 

“जिस तरह . ज्योतिख्वरूप सूय्ये एक होकर भी भिन्न भिन्न 
जलाशयों में अनेक होकर दिखाई देता है यह सेद उसका केवल 
उपाधि के कारण है, इसी तरह द्यतिमान अनादि परमात्मा क्षेत्र- 

भेद से अनेक रूप में दिखाई देते हैं |” 
इसी लिए वेद के महावाक्य जीव ब्रह्म का श्रभेद प्रतिपादन . 

करते हैं । तत्वतमसि? अयमात्मा तरह्मः सोा५ह! 'अ्रहं त्रह्मास्मिः | 

_ # बाछू मनसातीत अविपयान्तःपातिग्रत्यगात्मभू्त नित्यशद्धइुद्धमक्त- 
स्वभाव ब्रह्म । 

पु॥6 6 86९/, 80007वगरठ् 00 676 9७०॥7709, 78 #] 6 एं6 

(768 #7079 था| 50078, 4786 47070 ॥98॥068 कात [08 

४३५ ४४678 पाता॥7 ?7]080009, 0०2०७ 207. 

। भ्रद्नोत्वादियों ने जगह जगह पर जीव के ब्रह्म का अंश कहा है । 

जिस तरह श्रम्मि से चिनगारियाँ निकलती हैं उसी तरह वहा से जीव निकला 

है । 'वैगवाशिष्ट में लिखा है! 



१६४ गोता में ईश्वखाद । 

तू ही वह है! यह झात्मा ही हहा है! में ही वह हैं में ब्रह्म हूँ 

इसादि । भ्र्थात्‌ जीव ब्रह्म का सजातीय पदाथे है---यह बात नहीं! 

जीव ही त्रह्म है--जीव और त्ह्म में कोई भेद ही नहों। गैड़पाद 

माए्ड्क्यकारिका में लिखते हैं,-- 

जीवात्मनारनन्यत्व॑ अ्रभेदेन प्रशत्यते । 

नाना त्व॑ निंधते यच्च तदेव हि समन्जसस ॥ 

/ माण्डक्यकारिका | ३। १३ । 

: प्लायया भिचते हथेतत्‌ न तथाज कथप्लुव | . 

तचते भिद्यमानाहि मत्ततामझतो प्रजेत्‌ ॥ ३ | १६ 

अजमव्ययमाक्मत्ल माययेव सियते, 

न परमार्वतः; तस्मात्र परमावेधद होतम्‌ ॥ शहूर । 

अर्थात्‌, जीव और ज्ह्म श्रमिन्न हैं--दोनों में भेद देखना 

अच्छा नहीं । जीव और जहा जे अलग अलग दिखाई देते हैं वे 

वास्तव में नहों माया से दीखते हैँ ! यदि भेद वास्तविक होता तब 

जोप्रमृत है वह मर्त्य होता । भेद जे प्रतीत होता है वह उपाधि 

स्वमरीचिबलेदूभूता ज्वलितामेः कणा इव । सर्वाषवोत्यिताराम बह्मयणो 
जीवराशयः ॥ येगवासिष्ट, उत्पत्ति, ६४ । २२ । 

मेस्मन्द्रसछरशा बहवे! जीवराशयः । 
उपपच्नोषच सेत्रीनास्तस्मिन्नेव परे पदे ॥ योगवा० ६४ । ८ 
पर गैड़पाद इस मत को नहीं मानते | वे कहते हैं, कि जिस तरह 

घटाकाश महाकाश का अश नहीं है (क्योंकि आकाश अखण्ड वस्तु है) उसी 
तरह जीव भी त्रहा का विकार या अ्रवयव नहीं है । 

नाकाशस्य घटाकाशो विकारावयवी यथा, नैवात्मनः सदाजीवो 'विकारावयवी 
तथा ॥ माण्डक्यकारिका, ३ । ७। 



“बारहवाँ अध्याय ।. श्दद्‌ 

के कारण से है |# कोषरूप उपाधि के कारण जरह्य को ही जीव 
कहा जाता है । 

फ्रोषोपाधिविवत्ञायां याति तहेव जीवताम्‌ | पल्नदशी, ३। ४१ , 

पर ब्रह्म में कोई उपाधि नहों वह सब तरह की उपाधियों से 

मुक्त है। ब्रह्म सचिदानन्द है। जब जीव त्रह्म ही है तब वह भी " 
सबचिदानन्द हुआ । 

झवेद्यो वापरोक्षोतः स्वप्रकाशो भवत्ययम्‌ ! 

सत्य शानमनन्तन्‍्चेदवस्तीह अ्रह्मलत्तणम्‌ । पनुदशी, ३। २८ 

जीव खप्रकाश है, भ्रश्ञेय है एवं अपरोक्त है। “सत्य, ज्ञान, 

और अनन्त ये ब्रह्म के लत्ण जीव में भी विद्यमान हैं। जीव में और 

ब्रह्म में नाममात्र का भेद है, जिस वरह घटाकाश और महाकाश में । 

कूटस्थन्रह्मणो भेदे। नाममात्राइते नहि । | 

घटाकाशस्हाकाशो वियुज्येते नहि क्रचित्‌ ॥ पन्ुद्शी; ६ । २३९ । ७ 

ज्ञीव यदि ब्रह्म है तब उसको सांसारिक दुःख क्यों सताते हैं ? 

संसार-सागर की तरब्ञों की चपेट से फिर वह क्यों दुखी होता , 

# छ्ाक्वारिका'8, 88 ज6 8चकांत0े, ज88 प्राएजाए।गगरंशा।डू ता ॥)॥६॥!] 

ए077.. जरा एफ 80, 88 ॥6 (ाए8, हि. 4722 880#9/'800/08 ४880, 

70 ॥'82॥6ए उ8 शो0980 ६0 ४96 80पों (पक्ष) 98 07 क्‍/एंता 

(एक. * * एांहि थांग 606 80075 78806ए क्‍8 87'8॥78/9, क्षा0 

एाथगागक्षा!॥ 8 06 ०५ 
। 

टः शक ४७४१४ ॥909॥ 7॥॥0800॥9, 7886 244. 

इसी मे की कारिका गौड़पाद ने भी लिखी है,-- 

घटादिषु प्रलीनेषु घटाकाशादयो यथा । 

* झ्राकाशे संग्रलीयन्ते तद्वज्जीव इद्मात्मनि॥ माण्डरक्यकारिका, ३ । ४ 

[दिद्वादि संघातेत्पत्या 'जीवोत्पत्तिस्तटलये च जीवानामिहात्मनिप्रतय/--शक्कू
र ।]| 



१६६ गीता में ईश्वरवाद । 

है ९ क्यों बह संसार की अप्नि में तपता रहता है ? इन
के उत्तर में 

अद्वेतवादी हू घने पर भी अविया के अद्वेतवादी कहते हैं कि शुद्ध बुद्ध मुक्त 

कारण जीव देह आदि उपाधि के धम्मे से सेक्रामित हो जाता है। 

एव परमार्थती विकृतं, पुकरूपसपि सुबह देहायुपाध्यन्तरभावाद्‌ 

भनत इव उ्पाधिधम्माँन्‌ वृद्धिहासादीनू । 

३।२॥। २० सूत्र पर शद्वर-भाष्य । 

सुख-दुःख, काम-क्रोध, रोग-शोक ये सब देह श्र भन के 

'अरम्स हैं, जीव (आत्मा) के नहीं। किन्तु जीव देह के संयोग के 

कारण अपने का सुखी दुखी रोगी और शोकी समभता है । 

गैड़पाद कहते हैं,-- ;$ 
यथा भवति वालानां गयन॑ मलिन मदोः। 
तथा भव्त्यवुद्धानां आत्मापि।मलिने मत्तेः ॥ 

“जिस तरद बालक आकाश को मैला समभते हैं उसी तरह 
ज्ञानानध पुरुष आत्मा को मलिन जानते हैं ५» 

इसी लिए पञ्चदशीकार कहते हैं, कि महेश्वर की साया की 

- मोह-शंक्ति के बल से जीव मोहित हो देह से नाता जोड़ लेता है 
और ईश्वरीय भाव को खाकर शोक करने लगता है । 

माहेश्वरी तु या माया तस्या निम्भांणशक्तिवत्‌ | 
विदवते मोहशक्तिश्व त॑ जीच॑ मोहयत्यसीा ॥ 

मेहादनीशततां प्राप्य मप्नो चपुपि शोचति ।--पथ्ुद्शी | ४ । ११ । २ 

अविया के आवरण में आवत हो जाने पर जीव अपने को 
कत्तो, भाक्ता, सुखी, दुखी आदि मानने लगता है। पर वास्तव में 
चह भ्रम है। रख्जु में जिस तरह सर्प का भ्रम है उसी तरह का 

(7 चह भी मर्मान्तिक अम है ! 



बारह॒वाँ अध्याय । १६७- 

_ अ्नयावतस्वाकनः कतृ/त्वभोक्तस्वसुखित्वदुःखित्वादिसंसार,.. सम्भाव- 
नापि भव्त्ति यथा रवाज्ञानेनावुतायां रज्ज्वां सर्पत्व सम्भावना ।--वेदान्तसार/॥ 

इस भ्रम को दूर करने का उपाय क्या है ? जब भ्रम' को पैदा. 
करने वाली भ्रविद्या ही है तब उसकी दूर करने से ही यह भ्रम 
दूर होगा ।# जीव ्रह्म से भिन्न नहीं है इस ज्ञान के दृढ़ होते: ही 
भ्रविद्या निवृत्त हो जायगी । इस लिए श्रद्वेतमत में जीव और ब्रह्म 
का ऐक्य-ज्ञान ही मुक्ति का उपाय है । 

गाड़पाद कहते हैं,-- 
श्नादिमायया सुपो यदा जीवः प्रवुध्यते । 

अजमनिद्रमस्वभमद्ठ त॑ बुध्यते तदा | साण्डक्यकारिका, ३ ।१६ 

अनादि माया के कारण साया हुआ जीव जब जागता है 

# जीव श्रात्मविस्टृत है। वह अपने के आप भूल गया है। योग- 
वासिष्ट में लिखा है-- 

हेतुविहरणे तेपामाव्मविस्मरणाइते । 
न कश्रित्लप्पते साथा जन्‍्मान्तरफलप्रदः ॥ उत्पत्तिप्रकरण, ६९-।८ 
नेक जन्मों को जीव इसी लिए धारण कर रहे हैं कि वे श्राव्मविस्रधत 

हो गये है । 
पुणाड 8, 70680, 06 78७ 00[९७६ 0६86 ए९६६॥०9 [0॥08079॥79 

६0 07९/0०॥6 थी! ए९680७॥08, 00 060076 ०0॥06 707 जग ॥6- 

#व्रा0॥ 8] ७9०ए8 88 068॥, 097609, 8877 9/)8. ह 

४०5 शरा०ए8 एातांधा ॥080ए05, 0०४० 286, 
पूप्ञंड ज्राप॥6एश :रांतिए॥ व 6॥6 प्राक्शा।6व; ॥ 48 _$0 ४७ 

2000॥760९0 07 88 6 88 फाश्ायधशा 08 06 8000प्रा 6७0 407. 

॥॥76 छा्द्रागाक्ा) (698 60 06 90009॥60 88 €हां8/७॥६, 90॥ 6 तर 0ि'8, 

707॥ 37987 47 80 7 88 | 00] 96 66४४0960 0७४ एांत7०9. , 

०७5 08 परातंथ ?॥080एए, 0०26 225. 
बा क्र 



2६८ गीता में इंश्वखाद । 

तब वह जानता है कि वह खयं ही जन्मददीन, निद्राहीन, सम्रहीन 

अड्वैव अह्म बस्तु है | 
जीव मुक्तखभाव ऐ, वह पूर्वापर-भुक्त है। वह वन्धन का 

जे। अनुभव करता है--यह सिर्फ़ उसकी कल्पना है, वास्तव में 

बन्धन नहीं है । गैड़पादाचार्ग्य लिखते है, 
...ज्ञ निरोधो न चोत्पत्तित बन्धो न च साधकः । 

न मुमुछने वे मुक्त हत्पेषा परमार्थता ॥ 

बासव में न भ्रात्मा की उत्पत्ति है, न विनाश है। न वन्धन 

है और न मोक्ष है। न साधना है और न मुमुत्ना है । 

इस शोक की उद्धृत करके पञ्चद्शीकार लिखते हैँ... 
चाखवा बन्धमोक्तों तु ध्रुतिनं सहतेतराम । पशुदशी, ६ । २३४ । 
जीव का बन्धन और सेत्ष वासविक है--यह बात -श्रृति 

नहीं मानती । इसी लिए भ्रद्वेवमत में मुक्ति साध्य नहों वर्र सिद्ध 
वस्तु है । जीव खत: मुक्त है। उसके लिए मुक्ति को तलाश करना 
सिर्फ़ विडम्बना है। क्योंकि जीव सदा मुक्त है। इस बात को 

, समझाने के लिए अद्वेतवादी एक दृशन्त देते हैं। “कण्ठचामी- 
ऋखतू |” एक बालक के गले में सोने का एक हार था। बालक 

. को एक दफा श्रम उत्पन्न हे गया कि किसी ने उसका हार चुरा 
किया । वह व्याकुल्न होकर इधर उधर उसको हूँद़ने लगा । पर 

कहीं भी हार का पता न छूगा। तब उससे किसी ने कहा--कि 
भाई हार हूं ने में क्यों इधा श्रम कर रहे हो, हार ते तुफ्हारे 
गल्ले में ही पढ़ा हुआ है। तथ उस निकट्ख' वस्तु को कुछ देर 
पहले जिसको बह बालक वड़ी दूर की चीज़ समर रहा था पाकर 
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बारहवाँ भ्रध्याय । १६ 

ऊतार्थ हो गया। मुक्ति की भी यही बात है। मुक्ति जीव की 
खभावसिद्ध वस्तु है। पर ज्ञीव अपने को संसार-जाल में फँसा 
जान कर हाहाकार करता है। तब सद्गुरु कृपा करके उसको 
प्रकृत-तत्त का उपदेश देते हैं। तब उसकी अविद्या दूर हो,जाती 
है और वह अपने को शुद्ध, बुद्ध और मुक्त-खभाव समभता है । 

भ्रद्नेतवादी इस तत्व को एक दृष्टान्त द्वारा समभाते हैं । एक 
शेर का बच्चा किसी तरह बकरों के कुण्ड में आ मिल्ा। बकरों के 
साथ रहतें हुए उसको भी भ्रम दो गया कि मैं बकरा हूँ । और 
बकरे के खभाव की तरह वह भी हाथी से डरने लगा और उसके 
सामने से भागने लगा । एक वार किसी ने कृपा करके उसको जल्ल 

में उसका अपना (सिंह का ) खरूप दिखा कर बता दिया कि 
वह बकरा नहों सिंह है | तब उसको अपनी श्रज्ञात-शक्ति का पता: 

' जगा और उस दिन से हाथी के डर से भागने के बजाय अपने 
डर से वह हाथियों को भगाने लगा । 

जीव की बात भी ऐसी ही है | जीव उपाधि के वशीभूत होकर 
मोह को प्राप्त होता है। वह अपने शुद्ध चुद और मुक्त खभाव 

को भूल कर “अनीशया शोचति मुहामानः” ईश्वरीय भाव को 

खेकर--शोक और मोह के फनदे में पड़ जाता है। यदि कभी 

उसको सद्गुरु बता देते हैं “तत्वमसि” था “अयमात्मा ब्रह्म” 
और वह समझ लेता है “सोएह” “अहं जह्मास्मि”” तब उसके 

सब शोक मोह दूर हो जाते हैं और जीव-अह् की ऐक्य की 

उपलब्धि करके फिर वह अपनी महिमा में प्रतिष्ठित हो जाता है । 

श्रुति भी कहती है,-- 



१७० गीता में इंश्वरवाद । 

तद्विज्ञानारथ सद्‌ गुरुमेवामिगच्छेत्‌ । 

समित्याणिः श्रोतिय प्रह्मनिष्ठम ॥ सुएडकापनिपद्‌ ३ | २। १३ । 

“उस ज्ञान की प्राप्ति के लिए शिष्य को चाहिए कि वह हाथ 

में कुशा लेकर ओ्रेत्रिय और तह्ननिष्ठ गुरु के पास जाय ! 

ब्रह्म का--जिसफे साथ जीव ऐक्य की उपलब्धि करता है-- 
खहूप कया है ? उपनिषद्‌ में ब्रह्म के दे विभाव दृष्टिगत होते हैं । 
एक निर्विशेष और निर्गेश भाव और दूसरा सविशेष या सगुण- 
भाव। निर्गेण ब्रह्म के खरूप का कोई लक्षण नहीं किया जा 
सकता । ऐसा कोई चिह्न नहीं जिससे उसका पता बताया जाय, 

ऐसा कोई गुण नहीं जिससे कि उसकी धारणा की जाय | इसी 
लिए इस भाव को निर्विकल्प या निरुषाधि कहा गया है। 
निर्गुण ब्रह्म का परिचय देते हुए श्रुति ने सिर्फ़ नेति नेति श्र्थात्‌ 
“वह यह भी नहीं है? “यह भी नहीं है? कहा है और निषेध 
का ही व्यवहार किया है-- 

अस्थूलमनण्वहस्त्रमदीधेम्‌ । वृहददारण्यक, ३।८।८ 
अशब्दमस्पर्शमरूपमव्ययम््‌ ।--कठ । ३ । १४ 

तदेतदू तर्यापूर्वमनपरमनन्तरमवाहथम । वृदददारण्यक, २। | १8 

बह स्थूत्न नहीं, सूक्ष्म नहीं, हुख नहीं और दीर्घ नहीं | 
उसका शब्द नहीं, स्पशे नहीं, रूप नहीं, क्षय नहीं !” तऋह्म के 
पहले या पीछे भीतर या बाहर और छुछ नहीं है! 

यत्तदद्ेश्यमग्राहयमंगरेश्नमवर्णसचेछुः 

श्रोत्रे तद॒पाणिपादस । मुण्डक, ३ । ३ । ६ 



बारहवाँ अध्याय | १७१ 

जे अदृश्य है, भ्रप्राह्म है, अगोत्र है और अवर्ण है; जिसके 
आँख नहीं, कान नहीं, हाथ नहीं और पाँव नहीं ।? ' 

नान्तःप्रश्॒न बहिःप्रश॑ नेाभयतःअश्म्‌ । 
न प्रशानघन न प्रज्ञ' नाप्रशम्‌ । 

अ्रदृष्टमव्यवहाय्येमप्राइयमलह णमचित्त्य--- 

मव्यपदेश्यमेकात्मप्रत्ययक्ताम्‌ । 
प्रपश्चोपशम शान्त॑ शिवमद्रो मर ॥ 
चतुर्थ मन्यन्ते स आत्मा स विज्ञ यः ॥ माण्डक्य, ७ ! 

(जिसकी प्रज्ञा न बहिमुंख है, न अन्तर्मख है और न उस्य- . 
' मुख है; जे। प्रज्ञानघन भी नहीं, प्रज्ञ नहीं और अ्प्रज्ञ भी नहीं। . 
“ जा दशन, व्यवहार, अहण, चिन्ता और त्क्षण से अतीत है, 
जिसका निर्देश नहीं हो सकता, जो श्रात्मा के प्रत्ययमात्र से ही 
सिद्ध है, प्रपच्च से परे है, शान्त है, शिव है, भ्रद्वेत है;--उसी की 

: तुरीय कहते हैं 
इसी लिए उसको अनिर्देश्य, अनिरुक्त और श्रवाच्य आदि 

विशेषण दिये गये हैं । 
एतस्मिन्नरश्येज्नात्म्यनिरुके | तैत्तरीय, २ | ७ । 

नैव वाचा न मनसा प्राप्त शक््ये न चचुषा | कठ, ६। १३। - 

वह वाणी, मन और इन्द्रियों से परे है !” वह जाने ' और 

' अनजाने सब पदार्थों से भिन्न है;-- 
' श्रन्यदेव तद्विदितादथे श्रविदृतादृधि | केन, १ । ३। . ' 

उसी के 'विषय में यह भी कहा है. 

अन्यत्न धम्मादिन्‍्यत्राधस्मदन्यत्रास्मांत कृताकृतात्‌ । भन्यत्न भूंताद 

सव्पाध ।--कठ; २। १४। * 

, १२ 



१७२ गीता में इश्वखाद । 

वह धर्म्म से भी प्रथक है और अपधस्म से भी | काय्ये से भी 

अलग है और कारण से भी । अतीत से भी मिन्न है और भविष्यत्‌ 

से भी | इसी लिए गौड़पादाचाय्य लिखते 
अजमनिद्रमलसमनामकमरूपकम्‌ । 

सकृदू विभातं सबक नोपचारः कथबुन ॥ माण्डूक्यकारिका, ३ । ३६ । 

[ उपचार- भाषा की सहायता से उसकी जोड़ की कोई 
चीज़ बताना । |] 

श्रीशक्वुराचाय्ये ने श्रद्वेतततत का विवरण करते हुए इन सब . 
तथा अन्य श्रतियों को उद्धृत करके त्रह्म का निर्विशेषभाव प्रदेशित 
किया है। परल्तु उन्होंने यह भी कहा है कि उपनिषदों में जिस 
तरह निर्विशेष प्रह्म को बताने वाल्ली श्रुतियाँ मिलती हैं उसी तरह 
नरह्म के सबिशेषभाव को प्रतिपादन करने वाल्ली श्रुतियाँ भी अनेक हैं | 

सन्ति उमयलिज्ञाः श्रुतयो अह्मविषयाः ! सब्धेकम्मा सर्वकामः सर्वगन्ध 

सर इत्येवमाद्याः सविशेषजिज्वाः। भ्रस्थूलमनण, अहस्वमदीधेम, इत्येवमायात्र 

विविशेषज्ञिड्ञाः । 

त्रह्म के विषय में दे! प्रकार की श्रुतियाँ दिखाई पड़ती हैं। 
एक सविशेष लिड्ड-श्रुति; जेसी--वह सर्वेकर्म्मा है, सब कुछ है 
सब की गन्ध है, सब का रस है। दूसरी निर्विशेष लिड्श्न॒ति, जिस 
तरह--वह स्थूत्न भी नहीं है, सूक्ष्म भी नहीं है, हख भी नहीं ' 
है, दीर्घ भी नहीं है ! 

किन्तु यह सब होते हुए भी शह्डूराचाय्ये ने निर्गेण ब्रह्म को 
ही श्रुति का प्रतिपाथ माना है और ,सविशेष ऋह्म का उन्होंने 
प्रंदाक्‍््यान किया है। हु 



बारहवाँ अध्याय । ' १७३ 

अतश्वान्यतरलिज्ञपरिप्रदेषषि समस्तविशेषरहित निर्विकत्पकमेव बह 
: अतिपत्तव्यं न तहिपरीतम्‌ | सर्वत्र हि शरह्मस्वरूपप्रतिपादनपरेघु वाक्येपु अश- 

व्वृमस्पर्शमरूपसन्ययम्‌ इत्येवमादिपु अ्रपास्तसमस्तविशेषमेव ब्रह्म इपदिश्यते । 
बह्सूत्र पर शांकरमाप्य, ३ । २। ११ । 

“अतणएव दोनें' तरह के लिड्ढ निर्देश होते हुए भी, समस्त 
विशेषरहित तिविकल्प ब्रह्म ही श्रुति का प्रतिपाथ है, उसके विप- 
रीत (सविशेष सगुण त्रह्म ) श्रुति का प्रतिपाद्य नहीं। क्योंकि. 
उपनिषद्‌'में जहाँ कहीं त्ह्म का खरूप बताया गया है वहाँ उसको 
( अशव्द, अस्पशे, अरूप, अ्रव्यय आदि ) सविशेषरहित ही बताया 
गया है !? 

व्रह्म का निर्विशेभभाव वचन, लक्षण और निर्देश से परे है। 
पर श्रुतिवाक्यों की श्रार लक्ष्य करने से मालूम होता है, कि 
उसका सविशेष भाव ठीक इसके विपरीत है। सविशेष ब्रह्म को 
लक्षण से जक्षित, विशेषणों से विशेषित और चिह्न से चिह्नित 
किया जाता है ।' वह निर्विशेष की तरह मन बुद्धि से अगोचर, , 
अज्ञेय, अमेय और अचिन्त नहों है। - 

एप सर्वे भूतेपु गृढ़ोत्मा न प्रकाशते । 

' , इश्यते ध्वग्रथया लुद्धथा सृक्मया सूपमदशिमिः ॥ कठोपनिषद्‌, ३। १२ , 

“यह श्रात्मा सब भूतें में छिपा हुआ है, प्रकट नहीं है; 
किन्तु सूक्ष्मदर्शी पुरुष अ्रपनी सूच्षम बुद्धि की सहायता से उसका 

दशन करते हैं ॥ ऐ 

अध्यात्मयेगाधिगमेन देव॑ । 

मत्वा धीरो ह्पशेका जहाति ॥ कठ, २ । ११३ । बा 



१७४ गीता में ईश्वरवाद । 

अध्यात्म-योग को प्राप्त होने के वाद देव को जान कर धीर 
पुरुष सुख हुःख को जीत लेता है। 

हृदा मनीषा मनसामिक्लूपो । 

य एतद्‌ विदृस्मतास्ते भवन्ति ॥--कठ ६ | & 

वह संशयरहित वुद्धि-द्वारा हृदय में दिखाई पड़ता है उसका 
जान कर भनुष्य भ्रमर हो जाता है। 

इस प्रकार सगुण तह्म का परिचय देते हुए उपनिषद्‌ में अनेक 
सुन्दर भार गम्भीर मन्‍्त्रों की अववारणा की गई है। 

निद्मो नित्यानां चेतनश्वेतनानाम्‌ । वृहदारण्यक, € | १३ 

“वह निद्य का भी निद्य है, चेतन का भी चेतन है !? 
अगोरणीयान्‌ महतेमहीयात्‌ ।? 

'वह अणु से भी अए है और सहत्‌ से भी महान है |? , 
सर्वेस्थ व्शी सर्वेस्येशानः सर्वस्याधिपतिः । स न साधुना कर्मोशा भूयाश्रो 

एवासाधुना कम्मेणा करणीयान्‌ एप स्वेधर एप भूताधिपतिरेष भूतपाल एफ 
सेतुविधरण एपां लेकानामसम्मेदाय | बृहदारण्यक ४१ ४ । २२ । 

वह सबका प्रभु है, सब का इंश्वर है, सब का अ्रधिपति है । 
भेल्ले कर्म्म से उसका उपचय (वृद्धि) नहों होता बुरे करम्मे से उसका 
अपचय नहीं दवोता। वह सब का मालिक है। वह भूतपाल है। 
वह भलुष्यों का विभाजक और धारक-सेतु है !? 

एप सर्वेश्र एप सर्वश्ञ एपोअ््तस्मास्पेष येनिः सर्वस्य प्रभवाष्यये हि 
. भताचास्‌ । पमाण्ड्क्य, ६ | ) * 

.. वह, सर्वेश्वर है, सर्वज्ञ है, अन्तर्यामी है| वही विश्व का 
४“ कारण है, बही भूतें की उ्पत्ति और तय का स्थान है । 



बारहवां अध्याय । १७५ 

अ्पाणिपादो5जवने 5गृद्दी ता, 

पस्यत्चचुः स शयोत्यकर्यः । 

सेत्ति वे न च तस्यास्ति घेत्ता , 

तमाहुरप्रथ' पुरुष महान्तम्‌ ॥ श्वेताश्वतर, ३। १६ । 

घह बिना हाथ के अहण करता है, बिना पाँव फे चलता है 

विना आंख के देखता है, विना कान के सुनता है। वह सर्वज्ञ 
है पर उसका कोई जानता नहीं, उसी को परम पुरुष कहते हैं 

एप भाव्माउपहत पाप्मा विजरो विस्ृत्युविशोको विजिधत्सोधपिपास 
सत्यकामः सत्यसंकल्पः । छ्वानदोग्य, ८घ। $ | 4 

यह आत्मा पापहीन है, जराहीन है, शत्युहीन है, शोक- 

हीन है, छुधा-ठष्णा हीन है। यह सत्काम और सत्यर्सकत्प है । 
उपनिषद में सविशेष या सगुण अहम को महेश्वर कहा है ! 

अद्वेतवादियों के मत में यह सगुण तरह्म या महेश्वर माया का खेल 

मात्र है। इसकी पारसाथिक सत्ता नहीं है यह उपाधि के काट्पनिक 

विज्लास के सिवा और कुछ नहों है।# इसी लिए पश्वदशीकार 

कहते हैँ । 
मायाख्यायाः कामरधेनावस्सी जीवेश्वरावुभो । 
यवेच्च पिचतांद्द त॑ तर 'भ्र्टे तमेव हि । पश्चदेशी, ६ । २३६ । 

मायारूपिणी कामधेनु के दो बछड़े हैं जीव और ईश्वर । 

अर्थात्‌ दोनों ही मायिक अवस्तु हैं| उनके द्वारा चाहे द्वेत सिद्ध . 

हो जाय, पर, तत्त अद्वेत ही है| ६ 3 
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१७६ गीता में ईश्वखाद । 

जिस तरह त्रह्म साया उपाधि से ईश्वर कहलाता है उसी तरह 
बही अविया उपाधि से जीव कहाता है। थह प्रतीति भी कूठी है। 

सत्य ज्ञानमनन्तं यत्‌ ब्रह्म तद्वस्तु तत्य तत्‌। 

ईश्वरत्वन्तु जीव्वमुपाधि द्वय कल्पितम्‌ ॥ पल्चुदशी, ३। ३) 

सबिदानन्द ही बत्तु है, ईश्वर ओर जीव उपाधि-कल्पित हैं 

इस लिए अवसतु हैं, उपाधि को छोड़ कर सब्चिदानन्द के सिवा 
और कुछ बाकी नहीं रहता । 

माया विद्ये विहायेब॑ उपाधिपरजीवयोः । 

: श्रसण्डं सचिदानन्द परं॑ बह्ेव लक्ष्यते ॥ पशुद्शी, ३ | ४७ 
वास्तव में त्रक्ष निरुषाधिक है । जिस समय उसमें माया शक्ति 

की उपाधि संयुक्त हो ते वह ईश्वर और जिस समय उसमें कोष 
उपाधि का योग हो ते वह जीवपदवाच्य होता है | 

शक्तिरस्त्यैश्ववी काचित्‌ सर्ववस्तु नियामिका । 

+- शक +- 
तच्छच्युपाधिसंयोगाद्‌ महोवेश्वरतां बज्ेत्‌ ।. 

* क्रोषोपाधि विवज्ञायां याति ब्रह्मोव जीवताम ॥ 
2 पश्नदशी, ३ | ३८, ४०, ४१ । 

भाया, जरह्म की शक्ति है। जिस तरह अभि की दाहिका शक्ति 
है ञ्सी तरह त्रह्म की माया शक्ति है। शक्ति और शक्तिमाद एक 

. दे है“ शक्ति शक्तिमहतेरमेदात्‌ | शह्टर । अतएव माया और 
नहा अभिन्न हैं, क्‍योंकि माया जहा ही को शक्ति है वह त्रह्म से 
मिन्न नहीं है। अद्वैदबादी साया का परिचय देते हुए कहते हैं,--- 

उदलदुभ्यासनिद्वेच्या सिध्यासूतता सनातनी । 



बारहवाँ अ्रध्याय | १७७ 

साया सत्य भी नहीं है, मिथ्या भी नहीं है। सत्‌ भी नहीं 
है, असत्‌ भी नहीं है। वह अनिर्वंचनीय है।” इसका खरूप बताया 
नहीं जा सकता, इस लिए वेदान्तसार कहता है,-- 

सदसद्भ्याप्तनिरवंचचीय' निगुणात्मकम्‌ । 
ज्ञानविरोधिभावरुप यवकिल्वित्‌ ॥ । 

माया भावरूपी कुछ है, वह त्रिगुणात्मिका है, ज्ञान की विरो- 
घिनी है, वह न सत्‌ है और न असत्‌ है ।# 

अ्रद्वेतवादी यह भी कहते हैं कि अति में जह्म के दे! प्रकार 
के लक्षण दिखाई देते हैं--स्वरूप लक्षण और तटस्थ लक्षण | 

सत्य ज्ञानमनत्तं ब्रह्म । तेत्तरीय उपनिषद्‌ । २। १। 4 | 

विज्ञानमानन्दं च्रह्म । चुहृदारण्यक, ३ । 6६ | १८। 

इत्यादि वाक्‍्यों में त््न का खरूप बताया गया है और उसको 
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श्ष्प गीता में इंश्वरवाद ् ४ 

जहाँ “तजलान” (सर्व खल्विदं त्रह्म तज्नज्ञानिति--छान्दोग्य, ३१४) 
कहा है व्रहँ उसका तटसथ लक्षण किया गया है। तखलान का 

अर्थ है तज्ज, तल्न, तदन; भ्र्थात्‌ उससे जगत्‌ पैदा होता है, उसी 

में अवस्थित रहता है श्रार उसी में लीन हो जाता है। 
यते वा इमानि भूतानि जायन्ते । येव जातानि जीवन्ति | यत्मयन््मि- 

संविशन्ति | तैत्तिरीय ,,पनिषद्‌, ३ ।. $ । 

(जिससे सब भूत उत्पन्न -हुए हैं, जिससे ये सब भूत जीवित 
रहते हैं, अन्त में जिसमें ये सब लीन हो जाते हैं--वही त्रह्म है | 

यभोणनाभिस्त्तुनेचरेद्‌ यथाप्तेः छुद्टा विस्फुलिड्गा व्युचनरन्त्येवमेवास्मा- 

दात्मनः सर्वे प्राणाः सर्वे लेकाः सर्च देवाः सवांणि स्ूतानि व्युच्चरन्ति | बृहदा- 

रण्यक, २। १ | २० | 

“जिस तरह उर्णनाभ (भकरी) में से तन्तु निकला करते हैं। 
जिस तरह श्रप्मि में से चिनगारियाँ निकलती हैं उसी तरह 
इस आत्मा में से सब प्राय, सब लोक, सब देव सारे भूत , 
निकल्ले हैं। । 

जन्मायस्य यतः । ब्रह्मसूत्र, ५ । १ ३। -- 

इस सूत्र से ्ह्म-दशेन, ने जह्म के तटस्थ लक्षण का ही निर्देश 
किया है। “जिस सर्वज्ञ सवेशक्ति कारण से इस जगत्‌ की सृष्टि 
स्थिति और लय होती है वही ब्रह्म है।” कहना फिजल है कि 

. यह सगुण ब्रह्म का लक्षण है। क्योंकि परत्नह्म जब शक्तियुक्त 
होंगे तभी थे सर्वज्ञ सरवशक्ति इयादि लक्षणों से लक्षणीय होंगे। 

ते कया अद्वेत मत में ब्रह्म के सिवा जगत्‌ लास की भी कोई 
वस्तु है जिसकी सृष्टि स्थिति और लय होती है ? अद्वेतवादी जगत्‌ 
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की सत्यता नहीं मानते।. वे कहते हैं कि ब्रह्म ही एक मात्र सदवस्तु 
है; ओर जा कुछ है असत्‌ है, अवस्तु है। तह्म के सिवा और 
कुछ नहीं है। 

श्लेकादेन प्रवक्ष्यामि यदुक्त ग्रन्थकरोटिसिः । 
ब्रह्म सत्यं जगन्मिथ्या जीवे ब्रह्मेव नापरः ॥ हे 

भ्रद्वेतवादी कहते हैं “ करोड़ों अन्थों में जे बात कही. गई है 
वह में आधे श्लोक में कहे देता हूँ | ब्रह्म सत्य है और जगत्‌ 
मिथ्या है; जीव ब्रह्म ही है और कुछ नहीं है ।” क्योंकि अद्वेत 
मत में तरह्म 'एकमेवाद्वितीयम” है अ्रर्थात्‌ त्रह्म के सिवा और कुछ 
नहीं है। | 

च्रह्म ही सत्‌ है और जे कुछ है वह श्रसार है। वास्तव में 
* उसकी कुछ सत्ता नहीं है।जे झाज है वह कल्न नहीं,था और 
कल रहेगा भी नहीं । जो कत् था वह भ्राज नहीं है। इसी तरह 
जो जाग्रत्‌ अवस्था में है वह सप्नावस्था में नहीं है| सप्र में जो 
देखा उसे जाग्रत में नहीं पाया, सुपुप्ति में भी वह नहीं रहेगा | इस 
लिए वह असत्‌ नहीं है तो और क्या है? किन्तु त्रह्म सकल 
अ्रंवस्था में वियमान है, था और रहेगा। इस लिए ब्रह्म ही एक 

मात्र सतत है। श्रति भी कहती है, 
सदेव सोम्य इृदमप्र श्रासीद्‌ । 

एकमेवाद्वितीयम्‌ ॥ छान्दोग्य, ६।१२। १। . 

आदि से एक अद्वितीय सत्‌ ही विद्यमान है|” 

आत्मा वा इदमेक एवाप्र श्रासीत्‌। ऐतरेय, ३ । १ 

“ग्रादि से एक शआत्मां ही है ! 
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बह्वेद स्वंम्‌ । नूसिंदतापनी, ७ । 

'सब कुछ मक्म ही है !” 
आप्मैवेदं सर्वर । छान्देग्य, ७। २५। २। 

आत्मा ही सव कुछ है ! 
नेह नानासति किल्लित्‌ । दृहदारण्यक, ४ | ४ । १६ । 

यहाँ भेद कुछ नहीं, सव एक ही है । 
यस्मात्परं नापरमस्ति किथ्वित्‌। श्वेताश्वतर, हे । 8 । 

उसके आगे पीछे और कुछ नहीं? । 
स एवाधस्ताव्‌ स॒ उपरिष्टात्‌ स पश्चात्‌ स पुरत्तात्‌ स दृषिणतः से 

उत्ततः | स एवं स्वत + +  श्राव्मेवाधत्ताद आत्मा पश्नादू भ्रात्मा 
पुरत्ताद आत्मा दत्तितत आत्मा उत्तर अआत्मिवेद सम । छान्दोग्य, 
७। २९ | १--२। 

नीचे, ऊपर, आगे, पीछे, दाहिने, बाँये, सव कहों वही 
नीचे, ऊपर, आगे, पीछे, दाहिने, वाँये, सव कहीं आत्मा ही है 
जो कुछ है आत्मा ही है । 

ब्रह्म को 'एकमेचाद्वितीयस!” कहने से जाना जाता है कि वह 
सब तरह के भेदों से रहित है। विजातीय, सजातीय और खगत-- 
ये तीनों भेद उसको सरपशे भी नहीं कर सकते । वह निरुपाधि 
अर्थात्‌ देश काल और निमित्त इन तीन तरह की उपाधियों के 
सम्पर्क से रहित 

इसी लिए चोगवासिष्ट (उल्त्ति-प्रकरण में) कहता है कि,-- 
2 इन दिल कल त25८२-२२+७४८ 2०222 5 5 ० 8 

* गुगा6 शाह6 एंतफक्व ०६०ए००४७४ 0 पं।0९, & 2३ 93०४ था हे (0585५ 
७८ काल, 50808 ८ देश और (१875श76 - “्सम्न्घ ॥ द 

४ कक 
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'ददेश-काल और निमित्त जब उसी (त्रह्म) में रहते हैं वे वह ढ्वेत- 
हैवा अत्वेत त्रद्य नद्गेत हैन अट्ैत;न जात है न अजात 
न सत्‌ है श्रार न असत; न क्षुव्ध है और न प्रशान्त है |? उसमें" 
सब दूंद्वों का समन्वय है, सारे द्वेत उसमें समाप्त हो जाते हैं । 

हमकीे मालूस हुआ कि अद्वत मत सें त्रह्म ही सद वस्तु है * 

ओर बाकी जो कुछ है असद या अवस्तु है। यदि यही सच है 

यदि ब्रह्म के सिर्वा और कुछ नहीं है--यही बात मान ली जायः 
ते अनेक विचित्रताओं से भरा यह जगत्‌ जो प्रतिक्षण हमारे 
सामने खड़ा है कहाँ से आया ? इस जगत्‌ का ' किस तरह सिथ्या 

समझे ? इसके उत्तर में अद्वेतवादी दृश्टान्त द्वारा जगत्‌ का, मिथ्या- , 

पन दिखाते हैं, वे कहते हैं जिस तरह रस्सी में साँप का भ्रम होता . 
है, सीप में चांदी का भ्रम होता है, सूर्य की किरणों में मरीचिका 
का अ्रम होता है उसी तरह ब्रह्म में जगत्‌ का श्रम होता है। यह 
सिफ भ्रम है, इससे जगत्‌ की वास्तविकता प्रकट नहीं होती |# 

, # इस विपय में येगवासि्ठ का उपदेश इस प्रकार है,-- 
खरे जांग्रद्सद्रूपः खम्ो जाम्रत्यसन्मयः । 
खझतिकेन्मन्यसद्रूपा छत्यां जन्साप्यसन्सयम ॥ 

ह योगंवासिष्ठ उत्पंत्ति-पप्रकरण, ४४ । २४ 
न कदाचन यत्ञास्ति तद्‌ मरह्म वास्ते तज्जगत्‌ । 
तस्मिन्मध्ये पचन्तीमां आन्तयः सष्टिनामिकाः ॥ ,, ॥ ,, ॥ ॥२८॥ 
यथा तरंगा जलधो तथेमाः सृ्टयः परे । 
उत्पत्योत्पत्य लीयन्ते रजांसीव महानिले ॥ 

तस्माद्‌ आन्तिमयाभासे सिथ्यात्वमहमात्मनि । 

सगतृष्णाजलचये फैेवास्था सर्गभस्मनि || 



शदर्‌ गीता में इश्वस्वाद । 

रस्सी में साँप देख कर हम डरते हैं, सीप में चाँदी देख कर 

हम प्रहल॒व्ध होते हैं और सूख्ये-किरण-जाल में जल समझ कर हम 

ग्राश्वल होते हैं सही पर है यह सव अ्रम ही। क्‍योंकि उसके 

आधार में उसी अम? का अध्यास है, उस आधार का ज्ञान द्वेते ही 

अम दूर हो जाता है। तब हम जान पाते हैं, कि साँप, चांदी और 
मरीचिका कीवल अ्रम के कारण प्रतीत होते थे | वास्तव में रस्सी, 

सीप और किरण ही सत्य पदाथे थे । इसी तरह जब जीव को अह्य- 
ज्ञान की प्राप्ति होती है तब नहा में अध्यस्त जगत्‌ का भ्रम दूर 
हो जाता है उस समय ब्रह्म के सिवा और किसी की प्रतीति नहीं 
होती । इसी लिए प्रवोध चन्द्रोदयकार लिखते हैं,--- 

श्रान्तयश्व स॒ तत्रान्यास्तास्तदेव पर॑ पद्म ॥ येगवासिष्ठ, उत्पत्ति 
प्रकरण, २६-३१ । 

: पर दूसरी जगह पर इसी ग्रन्थ में श्नेक त्रह्माण्डों का उछेख मिलता है, 
यथा सूर््थदिये गेहे अमन्ति प्रसरेणवः । 
तथेमे परमाकाशे ब्रह्माण्डत्रसरेणवः ॥ येगवासिष्ठ, उत्पत्ति २६४ । ३७ 

गाह़पादाचाय्ये ने, साण्हूकक््यकारिका में जगद/का सिध्यात्व इस तरह 
“दिखाया है, 

' स्वतो-वा परतेवापि न किल्लिद्‌ वस्तु जायते । 
सदसत्‌ सद्सद्वापि न किल्लिद्‌ वस्तु जायते ॥ माण्ड्क्यकारिका, ४। २२। 
शआदावन्ते व यन्नास्ति चत्तमानेईपि तत्था | ॥ ४ । ३१ । 
प्रपश्शो यदि विद्येतत निवर्त्तत न संशयः । 
मायामात्रम्िदं द्वंत अ्द्रेत परमाथतः ॥ 
श्रादावन्ते च यन्नाम्ति वर्तमानेडपिततथा । 
वितयथेः सहशाः सन्ते।$वितथा इच ल़त्धिताः || २। ६-। 
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यत्‌ तत्तं विदुषां निधीलति जगत्‌ खगभोगि भोगोपमम । 

“जिस तरह रखज्जु का ज्ञान होने पर सर्प का.अम दूर हो जाता 
' है, उसी तरह जद्यज्ञान होने पर जगत्‌ का भ्रम सिट जाता-है !? | 

पर जगत्‌ न होने पर भी, है, ऐसी प्रतीति होती ज़रूर है | 
यह प्रतीति क्‍यों द्वोती है ? इसके उत्तर में अ्रद्वेववादी कहते हैं, कि 

; ब्रह्म की माया-शक्ति में दे सामथ्य हैं। आवरण और विक्षेप । 
श्रावरण-शक्ति के कारण जीव अपने को ब्रह्म से अलग समझता 

' है और विक्षेप-शक्ति से जगद्रूप भ्रम का अघटन-घटन साधित 
होता है| इसी लिए वेदान्त में माया को# 'अघटन-घटन-पटीयसी” 
कहा है। जगत्‌ नहीं है पर मालूम होता है यही श्रघटन- 
पटीयसी माया का काम है । अ्रद्वेतवादी कहते हैं ऐसा होना कोई 

[ वितथेः - स्गतृष्णिकादिभिः सदशत्वात्‌-शक्ूूर ] 
अनिश्चिता यथारज्जुरन्धकारे विकल्पिता । 

सर्पधारादिभिभाविस्तद्वदात्मा विकल्पितः ॥ 
निश्चितायां यथा रज्वाँ विकल्पों विनिवत्तते । 
रजरेवेति चाह त॑ तद्॒दात्मविनिश्रयः ॥ २ । १७-१६ 

-. स्वप्तमाये यथा दृष्टे गन्धवैनगरं यथा । 

' तथा विश्वमिदं इंष्ट वेदान्तेषु विचच्रणैः ॥ २ । ३१ 
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१८४ गीता में इश्वरवाद-। 

आश्रर्य्य की बात नहीं है। क्योंकि इन्द्रजात की कीड़ा में भी हम 
सैसा होता हुआ देखते हैं । हक ५ पर 

... जादूगर जब तमाशा करते हैं ते। देखने वाले उस तमाशे को 
बिलकुल ठीक ही सममभते हैं। पर वासतंव में वह है सब अम हो।# 

इस बात को अच्छी तरह समझाने के लिए ,श्रीशट्टराचायय्य ने 
'इन्द्रजाल के एक अत्यन्त चमत्कार में डालने वाले व्यापार का 
उल्लेख किया है। वह व्यापार “आकाश में सूत के सहारे चढ़ना” 
है ।| अघटना के घटने का इससे बढ़िया दृष्टान्त और कोई नहीं है। 

ग्रिा(१॥09 (0%0॥6 ण॑ शाशा?979 #ए27४ 7शा।क्षांत8 ६06 8976; 
ए्ा08 ३8 छात्राशका ध0 ॥077॥8 शृ88,...#.॥ 

748० 09? पाता ए॥॥090909, 0. 99, 20/, 202 & 209, 

# संस्कृत-साहित् में कई जगह इन्द्रजाल का उल्लेख है । रामायण में 
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' यह खेन्न अभी तक खेला जाता है । भ्रभी कुछ दिन हुए कि एक. 

'अँगरेज़ ने इस खेल को अपनी आँखों से देख कर एक श्रेंगरेज़ी समाचारपत्र में 
ईपड़ा हाल छुपाया था। उसका सार नीचे दिया जाता है। इस्प्रजाल द्वारा , अनहोनी बात किस तरह हे जाती है--इस बात का पता इस वृत्तान्त को 'पाठ करने से लगेगा।' ' कि मे ; 
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४; पाश्नाद्य देशों में कुछ दिनों से हिपनोटिज़्म विद्या की बढ़ो 
उन्नति हो रही है| यह हमारे यहाँ की प्रचलित “यादुविद्या” का 
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शंपई |, गाता में झधखाद । 

ही रुपान्तर है। हिपनोटिज़्म की परीक्षा बीसियों तरह कौ गई 

है। उसके द्वारा भी साया का अधटन-घटन-पढुत्व खूब साबित 

हो गया है। 
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किसी व्यक्ति को 'हिपनेटाइज़ः करके यदि जादूगर सड्डूलप 
द्वारा उसको अ्रस उत्पन्न कराना चाहे तो सहज ही उसके मन में 
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बह अम सत्यकप में प्रतीतकरा सकता है। प्राय: देखां गया है 
कि किसी जादूगर ने दूसरे सोते हुए हिपनोटिक व्यक्ति से कहा 

कि देखे तुम्हारे सामने शेर या साँप खड़ा है--यह सुनते ही-वह 
भय से फौरन सिकुड़ गया। सख्त गर्मी में यदि उससे कह दिया 
जाय कि बड़ा शीत है ते वह काँपने क्गता है। यदि उससे 

गुषा& ठा6 गरक्षा 5009080, 2४8807760 2 877777860 65ए०४छ४०ा, 

एफ ४॥6 98६ 00एछ7 07 06 270एा60 0700 |0 8 7077676 07079 ७7१060 

906 909 98 80000 ॥ जाग 800 | 88 06 90 6ए९/१७९९७॥,  7॥6 

009 968७॥ ६0 88, भाप 6 00 श्या शाएाएएु छाए 3क॥7॥ 

0क्षात80'प्रश्त 00 गां8 0०69, पफ्रांड॥6 8०॥॥ पश'ए वक्त 
भाएणाएं शाएँं ० ॥6 फ़छा६, 08ए7॥8 8 ]866 शावी७१06, ४ंधापीप१ 
एरए8॥060; ००॥/ए६००, ॥400967-298680, ह 

/0700078 क्‍07 ६8068 0 06 79७७॥9 00ग्राण6९१ ६7882००१, 
॥6 0६७४9 06808॥6 8ए६/"6 ॥8/ जी678 थ6 87070 ॥80 0७७७श॥ 
786 ज्ञात 9000 & 7रएणा7गशा;ई 880 70 ६8९0७ ए०8 66, ४6७६ ६6 
१0007 ॥86 एां०४560 एए भाव आक्माह]०0 8 ता0एछशा। 7रशा00/8 
0 ६॥6 909१8 9009 88 ध6ए ॥90 00॥6 ग्रापाशष्ट 00जा ॥ण॥ . 
॥06 879, ॥80 65७॥४॥९ऐ 0७0, कावे ए88 0077606079ए [0श678 
88 06 ९एऑधाड ॥90 9७७॥ 6 एफ 0 9 होता 8०० 0 
8006/0६ 06 90807. हि 
प्र 8, 98 87 89 ६06 जाप+७7 ई8 39876, 009 0॥6 एछ४ए 7 

जांशा 96008 ज0 ॥8५७ जा688560 धरा688 8९०0७ प्रांगवा 
[०48778 0४8 80007 क्‍07 हशा, 6 [4478 वाउई। गाठ्डगठातं88 
0९ ॥एा00896 पाक धावांशा००, 09076 ॥6क वा ढा0। 8 ग्राश्ांधों 
86866 ६26 ६869 ॥7782/06 06 08 ए0४00पक06 
९०७०, 407 89708, एथा।ह 9७ए्रतता8१ [960 0छां०एसंप्रह 09 ॥8 ॥80 ॥900॥60 ६76 08&शशाए0श'6१ पंणाड, प्र०ज् ई 48 (७॥8७ 0065 
00६ 78660, ॥6॥8 (6 8०॥6 0[ ०0णंपं्ए.. - जहाँगीर बादशाह ने सी अपने जीवनचरित्र में इसी तरह के तमाशे की 

-6ए6॥ ६6 

, अंखिदेखी वात लिखी है। 



चारहवाँ श्रध्याय ।  श्प्ड 

फह दिया जाय कि बड़ी ज़ोर से वर्षा हो रही है ते वह पानी में 
भीगे जेसे मनुष्य की आकृति धारण कर लेता है । ऐसी न मालूम 
कितनी अनहोनी घाते' हिपनटिज़्म के द्वारा होती दिखाई देती हैं । 

भ्रद्गेत-वादी कहते हैं कि इसी तरह सड्डूरप के बल से ऋक्म 
माया-शक्ति के द्वारा जीव का जगत्‌ का भ्रम उत्पन्न कराता है | 

चह् ऐन्द्रजालिक चूड़ामणि है; इन्द्रजाल फैला कर जीव को मोहित 
कर रहा है। ह 

य एक जालवान्‌ इेशत ईशनीसिः । 

धर्वान्‌ लेकान्‌ इशत ईशनीमिः ॥ रवेताश्वतर, ३। १ । 

“वही सर्वेशक्तिमान्‌ मायावी ईश्वर अपनी शक्ति द्वारा जगत्‌ 
का पालन फरता है? । 

दाशनिकों का विज्ञानवाद या [4७॥॥87 यही है। इँगंलेण्डं 

में सबसे पहले घर्कले ने इस मत की श्रतिष्ठा की। बाद ,को झ्यूम 
मिल आदि विद्वानों ने इसका विस्तार करके इसको बौठ्धों के शून्य- , 

वाद जैसा बना दिया। पर अद्वेतबाद शून्यवाद नहीं है। उसके 

मत में जगत्‌ के श्रम का आधार शून्य नहीं है--जह्ा है । अद्ेत- ) 

चादियों के मत में त्रह्म ही .जगत्‌ रूप में विवर्त्तित हो रहा है | दूध 

जिस तरह विकार प्राप्त हो दही के रूप में परिणत होता है-- 

पद्द। इस तरह नहीं । ब्रह्म का खरूप अक्षुण्ण रहता है, उसमें 

किसी तरह का विकार या परिणाम नहीं होता'। उसकी कूट्ख 

अवस्था में किसी तरह का परिवर्तन या प्रत्यय नहीं होता पर 



नितिन 03] 

शरण गीता में इंश्वराद । 

फिर भी वह जगद रुप में विवत्तित होता है। इसी को ' (बिवत्ते” 

कहते हैं ।# ह 

सतच्चतेन्यथा प्रथाविकार इत्युदीरितः ॥ 

अतखतोहन्यथा प्रथा विवत्त इत्युदाहतः ॥ - 

शह्टराचाय्य ने शून्यवाद का परिहार इस तरह किया है-- 
न तावदू इभयप्रतिषेघ उपपथते शून्यवाद्प्रसंगात्‌ । किल्लिद्धि परमार्थ- 

माक्षस्व्यापरमार्थः प्रतिषिध्यते यथा रज्ज्वादिपु सर्पांदयः । 

अधातो श्रादेशो नेति नेति इति तन्न कल्पितरूपप्रत्याख्यानेव ब्रह्मणः- 
स्वस्पचेदनमिद्मिति निर्यीयत्ते | तदास्पदंहीद॑ समस्तकाय्य नेति नेति, इति 
प्रतिषिद्यम॒ । युक्तत्न॒ काय्येस्य वाचारस्भणशब्दादिश्यो3सत्वमिति नेति नेतीति 
प्रतिषेधम्‌ न तु बअह्मणः सर्वकल्पनामूल्तत्वात्‌ १: 2९ ५८ तस्मात्मपथुमेव 
ब्रह्मरित कल्पितं प्रतिषेधति परिशिनष्टि अ्ह्मेत्रि निर्णायः । | 

अर्थात्‌, जगत्‌ और उसका कारण दोनें मिथ्या ही नहीं हैं । 
ऐसा मानने से ते शूल्यवाद हो जायगा। कोई वस्तु है ज़रूर | 
उसको भ्रवत्तम्बन करके ही तो अबस्तु की प्रतीति हो रही है। 
'नेति नेतिः कहने से काय्ये का प्रतिषेध ही किया गया है, 
कारण का नहीं । क्योंकिं काय्ये ही भ्रंसत्‌, करिपत और कथा मात्र 
है। जिस तरह रस्सी में साँप का प्रतिषेष होता है। “नेति नेति! 
निपपभप/्््ऋ-.......0त.083...म।  ॒ ॒ ॒॒$॒ 

न 8 006 706 78 40 ६068 87908, 80 छह 8 60 806 
000, प्रगा88 |8 ॥0 [069 0६ 0७ांजरांगडह 40/ $6 7006 9 789 
अओशा४० ॥॥80 9 शाधो?6 छाए शी। 06 इक॥॥6 ए&9 70 788] 08॥86 का णें06१ 0 ५6 फ्चागाध्षा जाला 9९/०शंप०त 988 98 ज0०0, 

धपराकए8 [ता ए0॥0809, 7. 209 
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ह - बारहवाँ अध्याय । १७१ 
यह नहीं, यह नहीं इस उपदेश द्वारा ब्रह्म में कल्पित अर्वस्तु का 
प्र्याख्यान करके उस (ब्रह्म) का खरूप बताया गया है। इस कार्य्य 
का--जिसका आधार त्रह्म है--ही प्रतिषेध किया. गया है ।-पर 
ब्रह्म का प्रतिषेघः तेो.हो ही नहीं सकता &8 क्योंकि वह ते सब 
कल्पनाओं का सल है। इसलिए यही खिर हुआ कि मज्म में 
फल्पित यह असत्‌ प्रपत््व ही बाधित होता है; त्रह्म ( जो सत्‌ वस्तु 
है ) ज्यों का त्यों रहता है । 

# विवर्तवाद' शून्यवाद नहीं है इस वात के शह्ढराचाय्ये ने ब्रह्मसूत्न, 
३॥१।३ आर २॥१।१८ के भाष्य में भी सिद्ध किया है । 

(0/९000॥ ३5 ॥0 769] 7 ॥6 ॥ां860980 5९8७] जाता छा9- 

ग्राद्या] 5 76, 056 6 5 76 70 80 [७0 98 70 8 ज्ाशाणाशाक्षो, [0" 

70॥7ह 6श 90 ग़ाशाणाशाणशे ०७४०७०७६ 88 थी8 एीशाणा0शाता 0 

8070 78 ॥॥8॥ 5 788. 7 6] ह96 ४6७ छी0प्रोद ठक्योी छ9- 

प0॥ाशातों, 007797"शशताए ४6 फाशा0ाणा9 06 007 ॥7छ97/0 88 

शी बड़ 0 0गता' 07एच्चाएते 6४७छ७४४708, ए्8 प्राए'88, 7 28 

- 6 एाशाणालश। एछ8 00ाशंवश'80 70896 एांगरी0760 ॥6 

7)0पशणञातो, 096 49 जछञां0076 06 ॥8४ छाक्कोशाता), [ ए०७8 ] 69 

80786 3'8/7 क50, 9096 8, ३6 €ज्ांडड शाप 087 णा 6हड्ञं४0५ जाप) 

फायदा 2070 ॥॥  +* ६ 6ड्यां४8 ध्रा'णएषी 9एशाप्रक्ा काएँ 
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जन ये ० 

श्र गीवा में इश्वखाद । 

ते क्या जगत्‌ खपप्न की तरह झूठा है ! शह्भूर यह बात-भी 
नहीं भानते । त्रह्मसूत्र ॥२।१ के भाष्य में वे लिखते हैं-- 

“कि प्रबोध इच स्वप्ठेषपि पारमाधथिकी सृष्टिराहोस्वित्‌ मायामयीति ! 
तत्मात्‌ तथ्यरुपैव संध्ये सृष्टिरेति । एवं आप्ते प्द्याह मायामात्र तु कात्स्येना- 

: बमिव्यक्तखरुपलयात्‌ | अ० सु० ३३३ ] मायैव संध्ये सश्टित परमार्थगंधो 
माथिकन्तु ॥ 

उप्यस्ति:/ ३१८  तस्मान्मायामात्र॑ स्वेम्नद्शवस । | ८ पार 

नाय॑ संध्याश्रयः सर्गों वियदादिसरगंवत्‌ इत्येतावत्‌ भ्रतिपादते । न च वियदादि- 
स्यस्यापि श्राह्मन्तिक सलद्यत्वममस्ति । श्रतिपादितं हि. ““तदुतयत्वमारम्भण- 
शद्धादिभ्य३” ( ब्र० सू० २१।१४ ) इत्यन्र समस्तत्य प्रपल्ुस्य मायामात्रत्वम | 

' आकृतु वद्यात्मत्वदृशनादू विपदादिग्रपञ्यो व्यवस्थितरुपे। भवति । संध्याभ्रयस्तु 
प्रपन्‍्चः प्रतिदिन बाध्येत इति | श्रतो चैशेषिकमिद संघ्यत्य सायामात्रत्व- 
मुद्तिम ।---३।२।४ सूत्र पर शबूर-भाष्य । 

जाप्रत्‌ अवस्था की तरह स्प्न में भी पासमार्थिक सृष्टि है वा. 
मायामय सृष्टि है ? “स्वप्न में सृष्टि सत्र है” इस मत का खण्डंन 
करते हुए सूत्रकार कहते हैं “मायाभात्रन्तु इत्यादि (३।२।३ सूत्र) |” 
सप्र में जो छुछ दीखता है वह मायिक है उसमें सत्य की गन्ध भी 
नहीं है। इस लिए स्प्रदर्शन मायामात्र है। स्वप्न का आश्रय 
करके जे सृष्टि उत्पन्न होती है बह आकाश आदि की सृष्टि की 

॥60 ४8 97४08 8 ७॥909 
8 ॥878 कात 70फ,806 तप ए0' 
६79 ॥पग्राएश[ ब्य2०6४ 08, 8६70 
688ंडा शाते #* शा ७०5 77008& 
जंप्र59 0 ६6 छ700808, के #े 

बाते प्रफल्शं कात ढ88 शो 
०७एंणाड णोए, +* शाशा- 

78॥ए 88७४६ 6४8 6डमा'छ6 
[पा क्रा्ृघाशाई इ8ाग5 ६6 
॥06 १९ऐशापं5६ छा5फ्श'8 एक: 
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तरह पारमार्थिक नहीं है--यह बात भी सिद्ध हो गई ।? पीछे कहीं 
इ्सी बात को लेकर जगत्‌ की सल्यता न सान ली जाय, इसी 

- आशा से शट्टूराचार्य्य आगे लिखते हैं “किन्तु आकाश आदि की 
सृष्टि बिलकुल सच ही है--यह बात नहीं । सारा प्रपच्च डी माया- 
मात्र है २११।१४ सूत्र में यह बात प्रतिपादन की गई है । बस 
जाप्रद्सृष्टि और स्वप्रसृष्टि का भेद इतना ही है कि स्वप्रदृष्ट प्रपत्च 
रोज़ ही दूर दो जाता है और उसकी असत्यता प्रकट हा जाती 
है पर आकाश आदि प्रपच्च ब्रह्म के साथ आत्मा का एकत्व बोध 
हुए विना दूर नहीं द्वाता | इसलिए स्वप्रसृष्टि विशेष मायिक है ।” 

पर शट्टूर के शुरु के गुरु गाड़पाद जगत्‌ को स्वप्रसृष्टि की 
तरह मिथ्या कहते हैं । ' 

अ्रद्दयघ्वु दयासास सनः खप्ते न संशयः । 
अ्र्यन्नु दयाभास तथा जाम्रनू न संशयः ॥ 

मने दृश्यमिर्द द्वंत यत्‌ किशित्‌ सचराचरम्‌ | 
मनसतो हाप्रनीभावे द्वेत॑ नेवेपलम्यते* ॥ 

ऊप्त में जो क्वेतत का भान होता है वह मनःकल्पित है 
इसमें सन्देह्ठ नहीं । जाम्रतू का द्वेत ज्ञान भी ठीक उसी तरह का 
है । जे कुछ चराचर ट्वेत है वह सब मन की ही फरपना है। 
मन के श्रमन द्वोने पर द्वैत ज्ञान नहीं रहता? | इसी के भाष्य में 

शह्ूराचार्य्य इस तरह लिखते हैं-- 

नहि स्वप्ने हस्थयादि आईं ग्राहक चक्तुरांदिदरय विज्ञानव्यतिरेके' नास्ति । 
जाप्रदूपि तमेव । परमार्थसद्‌ विज्ञानमात्राविशेषात्‌ । 

#गौड़पादकृत साण्डूक्य उपनिपद्‌ की कारिका, ४ । ३०, ३३। 
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१८४ गीता में इश्वरबाद । 

स्वप्न में ग्राह्म आहक अर्थात्‌ विषय और इन्द्रिय रूप द्वेत की 
वासविक सत्ता नहीं है । वहाँ सिर्फ़ विज्ञान (१७9) ही है। जाप्रत्‌ 
में भी यही वात है । दोनों अवस्थाओं में विज्ञान.ही सृष्टि रूंप में 
प्रतीत होता है। यह विज्ञान ही अत्यन्त सत्‌ है / जगत्‌ में विज्ञान 
फे सिवा और किसी चीज़ की सत्ता नहीं है। विज्ञान ही जगद- 
रुप में प्रतीत हो रहा: है । गौड़पाद इसी बात को लिखते हैं-- . 

जाग्रच्चित्ते च्णीयास्ते न विद्यल्ते तत: ध्रथक्‌। 
तथाताहश्यमेवेदूं जाग्रतश्रिच्तमिष्यते ॥ पे 

| गौड़पादकृत माण्डक्यक्रारिका 8६६ । 
जाप्रत्‌ अवस्था में जगत्‌ चित्त के झ्रनुभव का विषय है। चित्त 

से अ्ल्वग उसकी सत्ता नहीं है। यह जे कुछ दीख रहा है यह 
सब देखने वाले के चित्त के सिवा और कुछे नहीं है। योगवासिष्ठ 
में भी कई जगह इसी मत की पुष्टि की गई है। 

यरय चित्तमयी लीला जगद़ेतशराचरम्‌ । 
सबतृष्णा तरंगिण्ये। यथा भास्करतेजसः । ' | 
सवों इश्यच्शोहंष्र॒ब्य॑तिरिक्ा व रूपतः ॥ 

योगवासिष्ठ, इपपत्ति, ६४२६ । * 
' यथा स्थितम्रिर्द विश्वं निजभावक्रमोदितस । 

न तस्सत्य न चासत्ये र्जुसपंञ्ममो यधा ॥ 
सिध्यानुभूतितः सत्यं असत्य सव्‌ परीक्षितम्‌ ॥ ४०४१ 

यह चराचर जगत्‌ ब्रह्म के चित्त की सिफ़ लीला है। जिस : 
परह भरीचिका सूख्ये की किरण के सिवा और कुछ नहीं 
उसी तरह सब दृश्यदशन द्रष्णट के सिवा और कुछ नहीं । यह 

. निखिल्न विश्व द्रष्ट के भावमात्र से उदय हुआ है । यह; रस्सी में 



बारहवाँ अध्याय | श्र , 

साँप के भ्रम की तरह सत्य भी नहीं और मिथ्या भी नहीं। जिस 
समर्य उसकी अनुभूति होती -है वह सत्य मालूम होता है पर परीक्षा 
करते ही भ्रसत्य हा जाता है ।' 

इसी बात को प्रकाशानन्द ने सिद्धान्तसुक्तावली में इस तरह 
लिखा है 

प्रतीतिमात्रमेवैतद्‌ भाति विश्व चराचरम्‌ । 
जश्ञानशेयप्रभेदेन यथा स्वप्न प्रतीयते । ः 

विज्ञानसात्रमेचेतद तथा जाअचराचरम ॥। 

, रेज्जुयथा आ्रान्तद््टया सर्परूपा प्रकाशते । 

आत्मा तथा मूढ़बुद्धघा जगहरपः प्रकाशते ॥ 

'जावर और जंगसात्मक जे यह जगत्‌ दीखता है--यह सिफ्फ़ . 
प्रतीति # द्वी है। जिस तरह स॒प्त में दीखा जगत्‌ ज्ञान और ज्ञेय'के 
भेदानुसार भिन्न रूप में प्रतीत होने पर भी विज्ञान के अतिरिक्त 
ओर कुछ नहीं है, उसी तरह जाम्रद्‌ दृष्ट चराचर जगत्‌ भी विज्ञान 
-के अतिरिक्त और कुछ नहीं है । जिस तरह दृष्टि के श्रम से रस्सी 
साँप दिखाई देती है उसी तरह आत्मा भी बुद्धि के मोह से जगद्‌ 
रूप में प्रतीत होती है ।” े 

अद्वेतववादी जगत्‌ की व्यावहारिक सत्ता अवश्य सखोकार 
करते हैं | व्यवहारभाव में जगत्‌ सत्य है--इस बात को मानने में 

उनकी कोई आपत्ति नहीं। किन्तु जगत्‌ यथार्थ में सत्‌ है इस बात 

फो मानने में उनको बड़ी आपत्ति है || प्राक्‌ ब्रह्मात्मताप्रतिबाधाद 

गुड 689 48 00७7/०ंफां फ 

+ व्यवहार और परमार्थ का भेद जर्मन दृ्शन के , 'प०एश)०) और 

?]७7०7९707 के साथ बहुत कुछ मिलता है। 

द ० 



१८६ गीता में इं्वखाद | 

उपपन्न: सर्वो लौकिको वैदिकश्व व्यवहार:,--शंड्डर । जीव और 
ब्रह्म का ऐक्यज्ञान जब तक नहों हुआ है तभी तंक लैौकिक और 
वैदिक व्यवहार माल्कूम पड़ते हैं ।! इस का यह मतल्नव नहीं कि 
जयत्‌ परमार्थ में है। शह्रुराचा््य कहते हैं 'एकरूपेण हमवस्िते योएये: 
स परमाथे:? । जो वस्तु सर्वत्र सव समय एक ही रूप में अवस्थित: 

हो वही परमाथ है, अर्थात्‌ उसका किसी काल में भी रूपान्तर 
न होता हो। ब्रह्म के सिवा और कोई चीज्ञ परमाथे नहीं हो 
सकती | वही सर्वत्र स्वंदा निर्वाध है। वह एक है और अद्वितीय 

है। वही परमार है। “एकलसेव एवं पारसार्थिक द्शयति”--शह्ूर । 
एकत्व का नाम ही पारसाथिक और नानात्व का नाम हो व्याव- 
हारिक है ! पव्चदशी कहती है,-- । 

मासाचयुगकल्पेपु गतागम्य्ेप्वनेकधा । 
नादेति नास्तमायाति, संविदेषा स्वयम्प्रमा ॥ 

स्वप्रकाशसंविद्‌ ( तरह्म ) किसी समय, किसी मास, वर्ष, 
युग, कल्प, भूत, भविष्य ओर बत्तमात सें उदित वा अंस्तमित नहीं 
होता । इसलिए वही एक मात्र परमार्थ है। 

अद्वैतवादों कहते हैं कि सयय और मिथ्या का लक्षण क्‍या 
है ? किस चिह के द्वारा हम किसी पदार्थ को सत्य या सिश्या 
जानते हैं ? उनके मत में जिसका बाघ है वही मिथ्या है और जो 
अवाध है वही सद्य है ।# के 

#पाश्चात्य दार्शनिक हवेट स्पेन्सर ने भी अपने साहा शित्रंआणंछ ०४ नामक प्न्‍्ध में सत्य चर म्रिथ्या का ऐसा ही लच्तण किया है | जे! ?688- ९०६ ( निर्दांध ) है वही सत्य है। न 



बारहवाँ भ्रध्याय । . शक 

रास्ते में रस्सी के टुकड़े को अँधेरे में पड़ा देख कर हमने उसको 
सर्प समझा और इस डरके मारे भागने को तैयार हो गये 
उसी समय एक बटोही दीपक हाथ में लिये उधर आ निकला. 
उस दीपक के प्रकाश ,/में हम को सालूम छुआ कि जिसको इस 
छपे समझे थे वह वास्तव में रस्सी है। उस समय हमारा डर 
जाता रहा । इस तरह हमारा सर्प-भ्रम रस्खी-ज्ञान द्वारा बाधित 
हुआ । अतएव, इस जगद्ट इमारी सर्पानुभूति मिथ्या हुई। 

और एक रोज़ फिर हमने देखा कि एक भ्रजगर बहुत से 
पेंढकों को खा रहा है। बहुत देर तक देखते रह्दे पर सर्पराज अपना 
काम रसी तरह करते रहे। बाद को उन्होंने हमारे ऊपर भी दृष्टि 

डाली । हमारे हाथ में उस समय लाठी थी | हम भी उस को 
सम्भाल कर लड़ने के लिए तैयार होा। गये | पर सर्पदेव कट भाग 
गये । यहाँ हमारा सप-ज्ञान किसी चीज़ से बाधित नहीं हुआ , 

इसलिए यह सत्य हुआ । 
सत्य और मिथ्या का यह साधारण परिंचय है। इसमें कुछ 

विशेष भी है। हम भूत भविष्य और वर्तमान इन तीनों काल्ों 
के साथ परिचित हैं। फोई चीज़ श्लाज ते है पर कल नहीं है, ते। 
क्या हम - उसको सत्य कहेंगे ? काई चीज़ एक मास' पहले नहीं 

थी और श्राज हो गई ते कया उस को कोई सच कहेगा ? हमारा 

देह कुछ वर्ष पहले नहीं था और छुछ वष्च बाद यद्द रहेगा भी 

नहीं ते फिर यह सत्य है वा मिथ्या ? आगरे का ताजमइल जो 

आर्ज हमारा नयन-विनेदन कर रहा है प्रकबर के समय में नहीं था 
और बहुत सम्भव है कि एक हज़ार वर्ष बाद किसी बादशाह के राज्य में 



१८ गीता में इश्वर्वाद । 

वह रहे भी नहीं, दव क्या इस ताजमहल को सत्य कहें ! प्रहेत- 

बादियों के मत सें जे तीन कालों में निबाध्‌ नहीं है अर्थात्‌ 

जिस पदार्थ का भूत, भविष्य वा वर्तमान में बाघ हो जाता है 

वह सत्य घहीं मिथ्या है। ०५ 

शऔर भी एक वाव है। महुष्य की चार अवस्थाएं हैं, ज़ाप्रत॑, 

खप्त, सुपुप्ति और तुरीय | जो चीज़ हम जाम्रत में देखते हैं वह 

खप्त या सुषृप्ति में दिखाई नहों देती । खप्न में जो कुछ देखते हैं 

वह जाप्रत्‌ और सुपृप्ति में दिखाई नहीं देती । अद्वेववादी कहते हैं 

कि जो वस्तु जात, खप्न, सुषुप्ति और तुरीय इन चारों अवस्थाओं में 

निर्वाध रहती है वही सत्य है वही परमा्थ है। सिफ ब्रह्म सें ही यह 

लक्षण घटता है। इसलिए त्रह्मही सत्य है और सब मिथ्या है। 
जब जगत्‌ माया मात्र, कास्पनिक और पसलय है ते अद्ठेत 

मत में सृष्टि की बात ही नहीं उठती | क्योंकि जिसके सिर नहों 
उसके सिर में दर्द कहाँ से हे! ? अतणव जगत्‌ की सृष्टि “राहु 

के शिर” जैसी वात है |# 

शद्डराचाय्य कहते हैं,-- 
ब्रह्मग्यतिरेकेव काय्येज्ञातत्याभाव:. | विकारजातखानतामिधानात्‌ 

* > 2 मिथ्याज्ञावविजृम्मितवानाखस्‌ --२।३१४ सूत्र पर भाष्य। 

+ पपा84966 9शं॥डइ फै& 80000 8068ता8 धराछा'6 इ8 जरती 
06 एशवशाएंडंड 70 ग्राह्क७१ ४६ 2] गा 0 80860 0 6 छ़070. 
25 जा 60फए इशा88 एश्ा06 लहांड 00 ॥6 एशतेशाएर्क़ 
॥8 शीं€र्क 458ए98.ए8 डप्000860 ६0 06 [&0॥६ ॥॥ $96 0७086 

मैशा०8४ छाया 48 - ७एछ0॥ग४ शाते 70078 €७च्रांडॉड 088068 
काका, ३४ शाह ताप एप्र०8फाए, 



घारहवाँ प्रध्याय । है 

ब्रह्म के सिवा और कुछ नहीं है। कार्य विकार असल है 
वह मिथ्या ज्ञान का विजुम्भण है |? ते भी व्यावहारिक भाव में, 
शाल्नर में जगत्‌ की सृष्टि स्थिति की बात कही गई है। इस मत में 
ब्रह्म ही जगत्‌ का उपादान ओर निमित्त कारण है। सांख्यवादी 
प्रकृति को जगत्‌ का जे स्वाधीन कारण मानते हैं वह' ठोक 
नहों है। 

त्रह्म के सिवा ओर कुछ नहीं है। जे जगत्‌ का भ्रम हो रहा 
हैं उसमें भी प्ह्म के नाम रूप का ही भेद है। जगत्‌ सें जो कुछ 

है वह ब्रह्म के सिवा और कुछ नहीं || जिस तरह बाली, 
कुण्डल ओर फड़े नाम रूप से भिन्न भिन्न मालूम होते हैं पर 
रसायन दृष्टि से वे सब सुवर्ण ही हैं; इसी तरह यह विविधवैचित्य- 

'“सय जगत्‌ भी म्रह्म के सिवा और कुछ नहीं है । सिफ़ नाम रूप का 
भेद है। किसी का नास हार है, किसी का कुण्डल्त है और किसी का 
पर्वत है। किसी फा नदी है । हार का रूप और है-कुण्डल 
का और है, पर्वत का और हैं प्लौर नदी का और है--घर्स 
यही भेद है। 

नल 

# ईक्षतेनांशव्दम्‌, इस शह्मसूत्र के भाष्य में और २।३।३४ सूत्र के भाष्य 

में शकराचार्यय ने यह विषय विस्तारपूवंक लिखा है। 'निलशद्धइ॒दम॒ुक्तख- 
ह वशक्तेरीश्वरात्‌ ६] 

रूपात्‌ सबज्ञात्‌ स जगज्ननिस्थितिप्रलयानाघचेतनात्‌ प्रधानात्‌ 

श्रन्यस्माद्दा ।' 

| एए७ 8फ088008 ० 66 0 वे ठक्का 08 7078 06 ठीक- 

प्रा), 76 करतंडंड 70787 एा'क्याा।क्ा भाव जणाएे 70 726 # थी 

09४६ 0०९ श्र, चग१ ऐप्रा।॥/8 दावीशा 20॥॥080ण7, 
| 

4 



२०० गीता में इश्वरवाद । 

नाम और हूप का भेद है, वस्तु में काई भेद नहीं। हार और 
कुण्डक्ष में नाम रूप का ही भेद है वरातु में दोनों सुबर्ण ही हैं.! इसी 
तरह जगत्‌ के सब पदार्थों में जो भेद है वह नाम श्र रूप का 
ही है। किसी का कुछ ही नाम क्‍यों न हे! और किसी का कुछ 

ही रूप क्यों न है| है सब ब्रह्म ही तह्म । क्योंकि जगत में त्रह्म के 
सिवा और कुछ नहीं है। इसी लिए कहा भी गया है,-- 

वाचारम्भण विकारे नामधेय॑ सत्तिका इत्पेव सम । 
5 छान्दोाग्य, ६।३४ 

“वाक्य की योजना और नाम का भेद। मिद्टी--यही सता है।” 

अनेनेव जीदेनाव्मनानुप्रविश्य नामरूपे व्याकरोत्‌ | 
छान्दाग्य, १।३।३। 

वह ( व्रह्म ) जीव रूप में प्रविष्ट हो कर नाम और रूप का 
भेद-साधन कर रहा है |! 

तन्नामरुएभ्यां व्याक्रियत । चृहद्वाएण्यक, १॥४।७। 

उसने नाम और रूप से भेद उत्पन्न किया है | 
प्राकाशे वे नाम़रुपयो्निवेहिता | छान्दोग्य, ८|१४।१ 

“आ्राकाश ( जह्य ) ही नाम रूप का निर्वाहक है? 
अद्वेतमत में जीव और जढ़ जगत्‌ दोनें ही असत्य हैं । 

दोनों की झ्विदया-जनित व्यावहारिक (?॥000ए०/9॥)) सत्ता 
है, पारमार्थिक (१०४) सत्ता नहीं है |# शह्बराचार्य्य कहते हैँ कि 

| 06 8000 ७00 ६06 क०छ॑१ 0०४ एल/गाह ६0 06 #९क्या॥ 
ण 85 फांणा 8 705 768 शव ॥87७ ॥6६6 7 धार ४४0१ 
$0 00 जाग ० गाल ए०१क॥४, -॥६ ;७४६8 जांशीए ० ४788 | ४ 



बारहवाँ भ्रध्याय | २०१ * 

सूत्रकार का भ्रभिप्राय भी यही है | इसीलिए उन्होंने पारमार्थिक- 

भाव में जीव और जड़ जगत्‌ की असत्ता और व्यावहारिक भाव 
में दोनों की सत्ता प्रतिपादंन की है।... 

,... “खूत्रकारोअपि परमार्धामित्रायेण तदनन्यलम इत्याह । व्यवहाराधि- 

प्रायेण तु “ स्याछोकवत्‌? इति महासम्रद्वस्थानीयतां शह्मण! कथयति ॥?' 

: २॥१।१४ सूत्र पर शाझ्रभाष्य । । ह 

हमने देखा कि अह्वत मत सें इंश्वर वा सगुण त्रह्म की भी 

पास्मार्थिक सत्ता नहीं 'है। उनकी सत्ता भी सिफ व्यावहारिक 
(?कणणशा॥) है ॥#$ | 

अ्वैवमत में जब जीव पर ब्रह्म में कोई भेद नहीं--जीव 

ही त्रह्म है तब' उसमें भक्ति की' गुब्जाइश नहीं | क्योंकि भक्त 

07 80078 89॥0॥689$ 0 800]806 था 00]866, 06 क्‍08॥0708- 

ह#ंं0! 0 08796 ७70 ४606, 06 ६06 7 80 ६06 4६, 

ह[ (०४७ 8 90६ 006 क्या छापे 7007॥8 76806 7, > 

00७5 धीशा 208* 99७ 0 80000 [0" 6 ॥रक्षा0िते १ 7 6छा 

#076078 08 006 णा३ (0 ज्ञोा# 8 0७०७॥60 4ए0ए७, 06806706% 

छह5 य0णॉ3 एगतंक्ा 7॥7080779 9. 228, 

+ श्री शहराचाय्य २। ३ । १९ सूत्र के भाष्य में लिखते है, ' . 

एवक्मविद्याकृतनामस्पेपाध्यनुराधी ईश्वरोा भवति, च्योमेव ' घटकर- 

काथुपराध्यजुरोषि सच स्वाममभूतान्‌ एवं घटाकाशस्थानीयान्‌. श्रविद्या- 

हु प्रत्युपस्थापितवासरूपक्॒तकास्येकारणसंधाताजुरोधिनो जीवाज्यान्‌ विज्ञानात्मन३ 

. अतीष्टे व्यवहारबिपये । तदेवसविद्यात्मक्ेपाधिपरिच्छेदा-पेचसेव इेश्वरस्प 

: ईश्वर्त ' स्वेम्व॑. सर्वशक्तिमललछु। ने परमाथतोी.. विद्ययापाख- 

सर्वेपाधिसर्प. आत्मनि , ईशिन्नीशितव्यंसबंशत्वादिव्यवहार  उपपचते | 

५ ३ परमार्धावस्‍्थायां इशिन्रीशितव्यादिव्यवद्ारामावः प्रदश्येत्त । व्यवद्ारा- 

। बस्थायां भुक्तः शुतावपि ईश्वरव्यवहार एप सर्वेश्वर एुप भूताधिपति हव्यादि । 



२०२ गीता में इश्वरवाद । 

और भजनीय के भ्रक्मग अलग हुए विना भक्ति का उन्मेष नहीं हो 

सकता । इसीलिए अद्वेतवादी निश्चलदास अपने सुप्रसिद्ध ग्रन्थ 

॑विचारसागर” के आरूमम में शिष्ट-प्रणा्ली के श्रचुसार नमस्कार 

करने के लिए बड़े मंभट में पढ़ गये | वे कहते हैं जब में ही वह 

2 । जब, 

अ्रव्धि अपारस्वरूप मम, लहरी विष्णु महेश । 
दिधि रवि चंदा वरुण यम, शक्ति धनेश गणेश ॥ ु 

“जिस समुद्र की ब्रह्मा, विष, हर, सूर्य, चन्द्र, वरुण, यम, , 
शक्ति, कुबेर और गणेश आदि सिर्फ लद्रें हैं: वेह समुद्र में ही 
खर्य हूँ? तब “का छू कह प्रणाप्त ।? यदि कहे कि जीव और 
इश्वर में व्यावहारिक भेद ते है, उसी का आश्रय लेकर इधर को 
प्रणाम करो, ते यह वात भी सम्भव नहीं | क्योंकि,-- 

जा झपालु स्वेज्ञ को हिय घारत मुनि ध्यान |. 
ताका द्वोत उपाधि तें. मो में मिथ्या भाव ॥ . '* 

' भुनिगण, जिस ऋपालु सर्वज्ञ ( ईश्वर ) का ध्यान करते हैं, 
उसका मुझ ही में उपाधि-देष से मिथ्या भान हो रहा है |” यह 
सव सोच समक कर निमश्वलदास से किसी को प्रणाम नहीं 
किया | 

किन्तु भक्ति का अवसर न होने पर भी अद्वैतवाद में उपा- 
सना का खान है। पर हम उपासना का जो अथे समझते 
९, उस उपासना का अथे वह नहीं है । अद्वेतवादी का उपासना 

एक प्रकार का विशेष चिन्तन” है। उपासना तीन प्रकार की 
9 है,--अज्ञावबद्ध प्रतीक और अहद्यह ड्अरह। साधक यज्ञ के अड्डों में भी 
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ब्रह्म की भावना कर सकता है। “ इदं उद्गीथं अद्म इत्युपासीत” 
इस उद्गीथ ( यज्ञ का अद्ग विशेष ) की त्रह्म-हूप से उपासना - 
करे !! यह हुआ अद्ञाबद्ध, उपासना का उपदेश | इसी तरह--- 

* लोकेपु पन्चवि्ध सामोपासीत” (छान्दोग्य, २।८।१) 
इत्यादि बहुत से उपदेश उपनिषद्‌ में दिखाई पड़ते हैं । गीता इसी , 
तरह की उपासना को लच्य कर के कहती है,--- 

प्रह्मपंणं ब्रह्म हविः ब्रह्मामी ब्रह्मणा हुतम्‌ । 
प्रह्मेव तेन गन्तव्यं भ्रह्मकर्मसमाधिना ॥ । 

जो पुरुष, यज्ञपात्र को, अप्रि को, यजमान को, द्वोमक्रिया को 

त्रह्म समझता है, इस प्रकार अह्म में ही जिसकी एकाग्रता हो गई 
है उसको त्रह्म-प्राप्ति रूप ही फल मिलता है। 

दूसरी--प्रतीक उपासना है। “मने न्ह्म इत्युपासीत” 
“आदित्यो ब्रह्म इत्युपासीत”! “सन को ब्रह्म जान कर उपासना 
करे ।” “सूर्य को त्रह्य जान कर उपासना करे ।” इत्यादि प्रतीक 
उपासना के उपदेश हैं। छालन्देग्य उपनिषद्‌ के सातवें अध्याय में 
और अन्य स्थलों में भी ऐसे अनेक उपदेश दिये गये हैं। प्रतीक- 
उपासना का सर्स्स यही है कि जो ब्रह्म नहीं है उसको जह्म 

समझना । 
अ्रद्वैत वादी कहते हैं यह ठीक नहीं है। उनके सत में अह- 

ड्मह” ही असल्ली उपासना है। आत्मा बह से अभिन्न है--/सेहं” 
“अहं त्रह्मात्मि” इत्यादि भाव की साधना करने को ही (अहड्मह) 
उपासना कहते हैं। “तत्तमसि” “अयमात्मा ऋह्म” इत्यादि श्रुति- 
वाक्यों में इस उपासना का उपदेश दिया गया है। 

न 4१४ 



२०४ ,. गीता में इंश्वखाद | 

आआत्मेति तृपगच्छन्ति आहयन्ति च | 

न अतीके नहि स+ ॥ 
ब्रह्मच्टिर्कर्षात्‌ 

श्रादिद्यादिमतयश्राज्ञ उपपत्तेः ॥ बरह्सूत्र, ४ | १। ३-६ | 

इसीलिए न्यायमाल्ञा में भी कहा है,-- 
वास्तवविरेधाभावाद भ्रात्मत्वेनेव त्रह्म गृह्मतास्‌ । 

चूंकि भ्रात्मा और ब्रह्म श्रमिन्न हैं इसलिए आत्मा ही तह 
--यह भावना करो |! 

शद्टराचार्य्थ लिखते हैं,-- 
आत्मेत्येव परमेश्वरः प्रतिपत्तब्यः यत्तक्त न विरुद्धुणपेरयोउन्याव्मात्व- 

संभव इति। नाय॑ दोषः । विरुद्वगुणताया मिथ्यात्वापपत्तः | 
४। १। १३। सूत्र पर भाष्य । 

आत्मा को परमेश्वर ही समकना चाहिए। जे कहो कि इंशर 
और जीव में विरुद्ध गुण होने के कारण एकता नहीं हा। सकती 
ते इसका उत्तर यही है कि वे विरुद्ध गुण मिथ्या ( मायिक ) हैं। 

जब यह भावना अभ्यास के कारण रृढ़-ओऔर निमश्वलभाव 
धारण करती है उस समय जीव ज्रह्म की अपरोज्ष अनुभूति के कारण 
जीवन्मुक्त होजाता है| क्योंकि,-- 

ते यधायथेपासते तदेव भचत्ति । 

श्रुति कहती है कि 'जे जिसकी उपासना करता है बह वैसा 
है। जाता है ! इसलिए त्रह्म)चिन्ता करते करते त्रह्म की भ्रवश्य 

्राप्ति हो जाती है। इस तरह ज्ह्म की प्राप्ति हो जाने पर तक्तज्ञानी 
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जीवन्मुक्त के समस्त सब्म्चित कम्मीं का # विनाश और क्रियमाण 
कम्सी. का क्षय हो जाता है। इसके विषय में श्रंति इस प्रकार 
कहती है,-- 

यथा पुष्छरपलाशे श्रापे। न श्ल्िप्यन्त एवमेवविदि पाप॑ कर्मस न शिक्षप्यते । 
संध्था इंपिकातूछम अर्नी प्रोत प्रदूयेत एवं हास्य सर्वे पाप्मानः प्रदूयन्ते । सर्च 
पाप्मानेञते निदतंन्ते । धसे उ हैचेष एते तरति। 

(जिस तरह कमल के पत्र को जल र्पश नहीं करता उसी , 
तरह तच्चज्ञानी को पापे स्पर्श नहों करता 7 

“जिस तरद्द बाँस शअ्रप्मि में भस्म हो जाता है उसी तरह तत्त्व- 

. ज्ञानी के सब कर्म्म दग्ध हो जाते 

तत्तज्ञानी पाप और पुण्य दोनों को तर जाता है !! 
केवल प्रारूथ कर्म्मो' को भेगने फे लिए तत्नज्ञानी शरीर 

धारण किये रहता है। क्योंकि प्रारव्ध कर्म्मो" का बिना भोग के 
क्षय नहीं होता। इस भाग के बाद जिस सम्रय उसका शरीर 

छूटता है उस समय वह न्रह्म के साथ एकीभूत हो जाता है ! 
तल्य तावदेव चिर॑ यावन्न विमेष्ष्येथ संपत्स्पे । 

जीवन्मुक्त के उतनी ही देर लगती है जितने दिनों में उसके 
प्रारव्ध का क्षय नहीं होता। बाद को वह ब्रह्म में जीन हो ही 

जाता है !? 

साधारण जीबों की देह-नाश के बाद उत्क्रान्ति होती है । 

# तद्धिगम उत्तरपूर्व्या धयोरश्केपविनाशो तदूव्यपंदेशात्‌ ।' 
इत्तरस्याप्येचप्रतश्ल्तेप: पाते तु । 
अनारूधकाय्य एव तु पूरे तद॒वश्रेः | ब्रह्मसूत्र, ७ । १। १३-१३ सूत्र । 
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अर्थात्‌ वे सूच्म देह को अवज्वम्बन करके दूसरे ल्लोकों को प्राप्त 

होते हैं । वेदान्त-दर्शन के चौथे अध्याय के द्वितीय पाद में इस 

उत्कान्ति की . प्रधाली और प्रकार का वर्णन है। साधारण कर्म्मी 

दक्तिए मार्ग में धूमयान द्वारा गमन करते हैं। कम्मलुसार प्राप- 

पुण्य को भाग कर उन लोकों से फिर उनको पृथ्वी पर आना पड़ता 

है। पर जो उच्च साधक हैं, सगुण अह्म के उपासक हैं, वे उत्तर सांग 

से देवयान द्वारा सूर्य-मण्डल्ष में प्राप्त द्वोते हैं। वहाँ से वे- क्रमशः | 

'ब्रह्म्लोक में पहुँचते हैं। उन्त-को फिर इस सर्त्य-भूमि पर आना 
नहीं पड़ता | । 

सलल्ञोक में पहुँचने पर वे स्वराज्य-सिद्धि के अधिकारी होते 
हैं और अनेक ऐश्वय्ये भोग करते हैं । 

श्राप्तोति स्वाराज्य आपम्रोति सवसत्पतिं सब देवासतस्म वलिसाहरन्ति । 
सहटूल्पादेवास्व पितरः समुत्तिधन्ते । सबंपु लोकेपु' कामचारों भवति॥ 
मबसैतान्‌ कामानू पश्यन्‌ रमते य एते बहालेओे। 
एकथा सवति त्रिघा भवति पनन्‍्चधा सप्तथा नवधा भवति । 

वह खराद होता है, मन का अधिपति होता है। समस्त 
देवता उसकी बलि-प्रदान करते 

स्टूत्प सात्र' से ही पिठृगण उसके पास आ पहुँचते हैं / 
वह जहाँ चाहे इच्छा मात्र से जा सकता है? _ 
अह्लोक में इच्छा मात्र से सब कामनाओं को सिद्ध करता 

हुआ स्मए करवा है, अपनी इच्छा से वह कायव्यूह निर्माण करके 
एक वा एक से अधिक रूपों में विशज सकता है |? ५ लय न घर जल ल पल त शक कक 26 हलक पक उन को सृष्टि स्थिति संहार के सिवा और सब ऐश्व्ची की म्राप्ति होती 
हैं। जगदृच्यापारवस्जेस प्रकरणाद्‌ असन्निहिताद | चह्यसूत्र, ४ | ४ । १७ 
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इस सत्यलोक सें सशुण अक्योपासक कऋ्रमपूषक तत्त्वज्ञान 
प्राप्त करते हैं, और महाप्रत्य-काल में जब ब्रह्मा के दिन का 
अवसान होता दै तब ब्रह्मा के साथ वे भी. परत्रह्म में विज्ञीन हो 
जाते है। इसी की क्रम-मुक्ति कहते हैं । 

: बहाणा सह ते सर्ये स्प्राप्ते म्रतिसलुरे । 
परस्थान्ते कृताव्मान; अधिशन्ति पर॑ पदम ॥ 

'प्रततयकाल में, तत्वज्ञान को प्राप्त हो कर ऋताथे हुए वे ब्रह्मा 
फे साथ करप के अवसान में परम पद को प्राप्त होते हैं | 

किन्तु जो जीवन्मुक्त हें, निगृश ब्रह्म के उपासक हैं, प्राण- 
द्याग होने के बाद उनकी उत्कान्ति नहीं होती । 

न तस्य प्राणा उत्कापन्ति अन्नद समवनीयन्ते । 

“उस (त्रह्मज्ञानी) के प्राण उत्तमण नहीं करते, यद्दी विलीन हो। 
जाते हूं! उसके सम्बन्ध में श्रुति कहती 

एप सम्प्रसादो5स्मात्‌ शरीरात्ससुत्याय पर ज्योतिरूप लम्पथ स्पेन रुपेणा- - 
मिनिष्पचते । 

यह जीव इसी शरीर से उत्यित होकर परम ज्योति को लाभ 

करता है और फिर प्पने स्वरूप में अवस्थित होता है ! 

श्रीशद्वुराचार्य्य ने इस तरह सगुण और निर्गुण साधना वो 
फल के वारतम्य का निर्देश किया है,-- 

ये साखयह्योपासनात सहैच सनसा ईश्वरसायुज्यं चजति 2९ 2९ 2६ जग- 
| ६, &' +. है 

दुत्पत्तिव्यापारं वब्जयित्वा भन्यद्‌ श्रणिमायैश्वय्य मुक्तानां भवितुमहंति । 

“साधक गण सगुण ब्रह्म की उपासना,के फल से मन के.साथ 

ईश्वर का सायुज्य ज्ञाभ करते हैं। मुक्तों को अणिमादि-सिद्धियों की . 



श्व्प , गीता में इश्वरवाद । - 

प्राप्ति होती है । कीवल जगत्‌ की सृष्टि स्थिति ओर लय के सम्बन्ध में 

उत्तको कोई श्रधिकार नहीं मिलता ।” 

इस तरह साधक की उल्लिखित क्रम से क्रम-मुक्ति होती है। 

विहुप ऐकान्तिकी कैवल्यसिद्ध: ।--हे । रे | ३३. सूत्र । 

श्रह्मज्ञानी की. ऐकान्तिक कैवल्यसिद्धि (विदेहमुक्ति) होती है।! 

इसलिए विद्या ही एक पुरुषाथ है। 
पुरुषार्थोइतःशब्दादिति वाद्रायणः । ३ | ४ । १ सूत्र । ;ृ 

अर्थात्‌, अ्रह्नेत मत में, निगेण उपासना-- जिसके द्वारा बह्म- 
ज्ञान सिद्ध होता है--ही श्रेष्ठ है | 

क्योंकि निर्गण साधक की क्रममुक्ति नहीं होती; जीवन्मुक्ति . 
के बाद देहपात होने पर उसकी एक साथ विदेहमुक्ति होती है। 
उस समय वह त्रह्म के साथ अभिन्न हो जाता है। 

श्रविभागो ले'हबत्‌ । ब्रह्मयूत्र, ४ । २। १६ । 
श्रविभागेन रृश्ध्वात्‌ । ४।४।२। 

इसके भाध्य में भी शट्टूराचार्ग्य लिखते हैं,--- 
'थयोदकक शुद्धे श॒द्धमासिंक्त ताइगेव भवति । एवं झुनेविज्ञानत शआत्मा 

भषति ग्रोतम (कठ, ४७। ११ ) इति चेवमादीनि सुक्तस्वरूपनिरूपण- ह 
पराणि दाक्यानि अविभागमेव दशयति । नदीसमुद्रादिनिद््शवानि च 

जिस तरह साफू पानी वतन में रखने से साफ ही रहता है, 
हे गोतम, तच्तज्ञानी मुनि की आत्मा भी इसी तरह होती है। 
कठ उपनिपद्‌ में यह वाक्य और अन्यान्य अ्रतिवाक्य ( जिनसे 
उक्त आत्मा का खरूप निरुसणण किया गया है) मुक्त जीव 
आए ब्रह्म का एकत्त प्रतिपादन करते हैं । नदी और समुद्र के-दृष्टान्त 



चारहवाँ अध्याय । ल्‍ २०-६ 
। 

* द्वारा भी ( नदी समुद्र में मिल कर जिस तरह एक हो जाती है ) 

इसी तत्तत का उपदेश दिया जाता है। 
श्रुति में अन्यत्र लिखा है,-- हे 
भियेते चासां नाप्तरुपे पुरुष इत्येवं प्रोच्यते स एप |अरकले«छतो भवति । 

प्रश्न, ६ ।%। | 

मुक्त जीव अ्रह्म सें लीन हो। कर अपना नाम रूप खे देता है। 

उस समय वही ( मिल्लन का भास्पद ) पुरुष, इसी तरह वर्णित 

होता है।“वही जीव झकल ( कला--अवयव-दीन ), और 

श्रमृत ( भृत्युहीन ) हो जाता है |” 

इसी अवस्था को लक्ष्य करके ही श्रुति कहती है,-- 
“प्रह्मवेद मह्नीव भवति 
ब्रह्म को जाननेवाल्ा त्रह्म ही हे जाता है !$ 
अद्रैत वादी की यही मुक्ति है। 

$ मुक्त खरूप ब्रह्माभिश्षम्‌ । न्यायमाला, ४ | ४ ।-४ । 

न तु तद॒द्वितीयमस्ति ततोडन्यदू विभरक्त यत्पर्येत्‌ | बुह०, ४ ।४ । २३! 

शुक्त का खरुप ब्रह्म से अभिन्न है ।' 

'उसब्ले सिवा, तक्म से अलग, दूसरी' कोई चीज़ नहीं, जिसकी वह 

इच्छा करे |. ््ि 



तेरहवोँ अध्याय । 

वेदान्त-दशन । 
विशिशद्वेत मत । 

विशिशक्वैत मत प्रमेक विषयों में अद्वेत मत का विरोधी है। 
अद्वेत मत में ब्रह्म का खरूप--जैसा कि पहले पपध्याय में वर्णन 
है चुका है--निर्विकत्प, निगगेथ और समस्त विशेषणों से रहित 
मात्ता गया है | श्रोरासातुजाचाय्य ने इस मत का पृर्वप्त के 

रुप में खण्डन करके अपने मत का इस तरह प्रचार किया है कि 
श्रुति और स्मृतियों में समस्त देषें से रहित सगुण त्रह्म को मानना 
ही ठीक है। ्् 

यतः सर्वेत्र भुतिस्ट॒तिषु पर॑ धह्मोभयलिज्वम उस्यलक्षणससिधीयते; 
निरस्तनिखिलदापत्वकल्याणगुणाकरलवतक्षणोपेतमितथः 
श्रीभाष्य, ३। २। ११ | 

रामानुज ते इस तरह पूव्व॑पक्त स्थापित किया है,-- 
ननु च सत्य ज्ञानमनन्त॑ अक्मेत्यादिसिनिंविशेषप्रकाशेकलर्प त्रह्मा- 

पगम्यते, भन्यन्तु सर्वेज्ञयसलकामलादिक नेति नेतीत्यादिसिः प्रतिपिदूष्य- 
मानलेन मिध्याभूतमित्यवगन्तव्य॑ तत्क्थें कल्याण गुणाकरत्वनिरस्तनिखिल 
देपल्वर्पेमयलिह्वर्व तह्मण इति तन्नाह | श्रीभाष्य, २।३। १४-१७ | 

कोई कोई कहते हैं कि श्रह्म सत्य स्वरूप ज्ञानखरूप और 
अनन्त है? इद्यादि वाक्‍्यों से निर्विशेष स्वप्रकाश अह्म को वताया 

4 



तेरहवाँ अध्याय | २११ 

है। फिर श्रुति में जब ब्रह्म को 'नेति नेति! वाक्य से निर्देश किया 
है प्लौर इसके द्वारा उसका सर्वज्ञत्व, सत्यसट्टूलपत्व, जगत्कारणत्व, 
अन्तयांसित्व, सत्यकामत्व इत्यादि सशुण भावों का निषेध किया 
है---तब वह भाव ठीक नहीं यही जाना जाता है| तब वह समस्त 
दोषों से रहित है श्र कल्याण गुणों का स्थान है--उसके ये दे 

लिक्ु--किस तरद्द सिद्ध होंगे ९ 

: इस तरह पूर्वपक्ष खापित करके रामानुजाचा््य ते अपने सत 

, की प्रतिष्ठा को है। उन्होंने त्रह्म को श्रुति स्ट्ृति में सब. जगह 

है उभयलिडु रूप में ( यह कि वह सब दोषों से रह्दित है और वह 

! क्लल्याण गुणों का आकर है इन दोनों छचणों से युक्त ) सिद्ध 
किया है। 

इससे मालूम हुआ कि शट्भर के 'मत में निर्गुण तरह्म सत्य है 
* सगुण नहों और रामाहुजाचा््य के मत में सगुण सत्य है 

निर्गुण नहीं ।. 
विशिर्शलवैतवादी कहते हैं कि निर्विशेष त्रह्म का कोई प्रमाथ ह 

नहीं, सविशेष ब्रह्म द्वी प्रामाणिक है ।#$ ब्रह्म सदा साया-विशिष्ट है। 

मायिनन्तु महेश्वरम्‌ । श्वेताश्वतर उपनिषद्‌ । 

रामानुज की भाषा में बद्य _।निखिल्ल-द्वेय-प्रसेनीक! और 

अक्रिज्ञ॒ सर्वेश्रमाणस्य सविशपनिशेषतया निर्विशेषवस्तुनि न किसपि 

प्रमाएं समस्ति, निर्थिकत्पप्रत्यक्षेषपि सविशेषमेव प्रतीयते । [सर्वेद्शनसंप्रह 

में रामानुजद्शंन । ु 

अग्नेषपि मायाशवलमेव अह्म श्रतश्न सवेदा विशिष्टमेव इति सिद्धम । 

तहिं सबेदा सविशेषमेव इति सिद्धम । वेदान्ततच्वसार । 



५१२ गीता में ईश्वर्वाद । 
: “क्ल्याए-गुणगणाकर” है। ब्रह्म को निर्गुण कहने का तालय्य 

यही है कि उसमें प्राकत हेय गुण का लेश भी नहीं है। # 

वासुदेक परं ब्रह्म कल्याणगुणसंयुत्तः । 

कैबल्यदृः पर॑ त्रह्म विष्णुरेव लनातने: ॥ 

इत्यादिमिनिखित्हेयप्रत्यनीकर्त्व कल्याणगुणगणाकरत्वघ्न॒ भ्रवगम्पते । 
सखादयेा न सन्तीशे यन्न च श्राकृता गुणा३ 

सगुणो निगुंशो विष्णुज्ञानगस्ये। झसौ स्मृतः ॥ 
न हि तत्व गुणाः सर्वे सर्वेरनिगणरपि । 
वक्त शक्ष्या वियुक्तस्य सच्वाधेरखिलेगुणः ॥ 

#एप श्रात्माउपह्रतपाप्मा” “पराउस्य शक्तिविंविधेव श्रयतें! 

नारायणः परम्‌” हइत्यादिश्नतिस्मृतिभिनारायणस्यैव परतत्न॑ दिव्यकल्याण 
गुणयेगेन सगुणत्व॑ प्राकृतहेयगुणरहित्तस्वेन नि्गुणत्वसिति .विषयभेद्वर्णनेनैक- 
स्वैवावगमादू बच्च द्वेविध्यं हुवेचनमिति दिक । वेदान्ततच्वसार । 

कल्याण-गुण-युक्त वासुदेव ही परम्नह्म हैं, मुक्तिद्वाता सना- 
तन विष्णु ही परन्नह्म हैं / इत्यादि वाक्यों से भगवान्‌ कल्याण- 
शुणों के आधार हैं और हेयगुणों से शूल्य हैं यही बात सिद्ध होती 
हे । नीचे लिखे श्रुति और स्मृति-वाक्यों से नारायण ही परतत्त 
हैं, वे ही दिव्य कल्याण गुणों के संयोग से सगुण और प्राकृत हेय ' 
शुर्णों के वियोग से निर्गुण हैं, भर्थात्‌ वही एक ्ह्म वस्तु सगुय 
और निगुण है यह बात सूचित द्वोती है। ब्रह्म दे! प्रकार का है-- 

नाते संगत नहीं है। इस विषय में श्रतिस्पृतिवाक्य--अैसे 
.._ विष ही सग॒ुण निरुण हैं--बे ही ज्ञानगम्य हैं 

*# निर्गुणवादाश्र प्राकृतददेयगुण निपेघदिषयत्याब्यवस्थिताः ॥ 
हे | सर्वेदर्शन संग्रह! ! 



तैरहवाँ अध्याय | २१३ 

वे सत्वादि अखिलगुणों से युक्त हैं। उनके सब गुणों का 
वर्णन मुनि भी नहीं कर सकते ।! “परमात्मा पाप-स्पशे से हीन 
है ।” उनकी अनेक परा शक्तियाँ है 0 “ज्ारायण ही पर तत्व हैं? 

इत्यादि ।# 
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२१४ गीता में इश्वखाद । 

विशिष्टद्वेत मत में अ्ह्म ही जगत्‌ के कर्त्ता और उपा- 
दान हैं | 

वासुद्देचः परं ब्रह्म कल्याणगुणलंदुतः । 
भुवनानाझुपादानं कर्ता जीवनियामकः ॥ 

कल्याण गुण से युक्त वासुदेव हीं परम है। वह समस्त 
झुव॒नों का उपादान, कर्ता और अ्रन्तर्व्यामी रूप से जीवों का 
नियामक है। 

अर्थात्‌, ईश्वर ही जगत्‌ का उपादान और निमित्त कारण है । 
उसी से जगत्‌ की उत्पत्ति, उसी से जगत्‌ की स्थिति और उसीसे 
जगत का लय होता है । 

बते वा इमावि भूतानि जायन्ते येन ज्ातानि जीवन्ति यत्‌ प्रवन्यमिसंवि- 
शन्ति | तद्‌ विजिज्ञासस्व तदू वहा ; | 

अर्थात्‌ “जिससे जगत्‌ की सृष्टि, _ स्थिति और लय निष्पक्ष 
होता है वही अहम है ।? यही त्रह्म का कत्तण है | इसलिए सूत्रक्ार 
पादरायण सूत्र बनाते हैं,- 

जन्माचस्य चतः । बहासूत्र, १६ ।१। 
जिससे जगत्‌ की जन्म आदि सिद्धि होती है--वही अहम है। 
यते यस्‍्माद्‌ सर्वेश्वरात्‌ निखिलहेयप्रत्यनीकस्वरुपात्‌ लत्यतंक्ल्पा- 'धनवधिज्ञातिश्यासंस्पेयकल्याणगुणात्‌ सचश्ञात्‌ सर्वशक्तेः पुंसः सश्िस्थिति- 

मलयाः अवत्तन्त इति सूत्रारथ: । लवेदर्शनसंप्रह । 
इसका अथे जे सर्वेश्वर सकल हेय॑ गुणों के विपरीत हैं। 

सत्यसेकल्प ध्ादि निरतिशय अनेक कल्याण गुणों के आकर हैं, ( ९ ० ० प तन, सर्वेशक्तिमाद उसी पुरुष से सृष्टि सिथिति और प्रलय साधित दोती हैं, वही परतहा है | ०» 
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- अद्ठेत वादी इसका व्रह्म का तदस्थलक्षण कहते हैं। और 

“सत्य' ज्ञानमनन्तं ब्रह्म? यही उनके संत में ब्रह्म का खरूपलक्षण 
है। विशिष्टाह्वेतवादी तटसथ और स्वरूप लक्षण का भेद स्वीकार 

नहीं करते हैं। वे कहते हैं अह्म का यही प्रकृत लक्षण है। 

विशिष्टाह्नेत मत में ईश्वर जीव और जड़ ये तीन पदाथे हैं ! 
हृव्यं हथा विभक्ते जडमन्डमिति 2< »८ ततन्न जीवेशसेदात्‌ । 

द्रव्य के प्रकार का है, जड़ और अजड़ं | अजड़ भ्र्थात्‌ चित्त 

के भी दे सेद हैं--जीव भर ईश्वर । ः 
अद्वेत-वादी जे कहते हैं कि नहा ही एक मात्र परमार्थ है 

और जीव और जगत्‌ प्रपत्च रज्जु-सर्प की तरह शविद्या की परि- 
कल्पना मात्र है--विशिष्टाह्वेतवादी इस बात को नहीं मानते । 

एप हि तस्य सिद्धान्तः चिद॒चिदीश्वरभेदेव भोक्तुमोग्यनियासकभेदेन 

व्यवस्थितास्रयः पदार्था इृति । तदुक्तंस, 
ईश्वर: चिदचिच्चेति पदार्थत्रितयं हरिः । . 

इंश्वरश्चित इच्युक्तो जीवो ईश्यसचित्‌ घुनरिति ॥| 

* सब्बैदर्शनसंग्रह में रामाजुजदर्शन । 

रामानुजाचार्य्य का सिद्धान्त इस तरह है, चिंत्‌ अचित्‌ और 

ईश्वर थे तीन पदार्थ हैं। चित्त -- भोक्ता, अचित्‌ + भाग्य और ईश्वर -- 

नियासक इसका समर्थन करने के लिए उन्हेंने निम्न-लिखित वचन 

बद्धत किया है। “चित्‌, भ्चित्‌ और ईश्वर ये तीन पदार्थ हैं। हरि 

ईश्वर हैं, चित्‌ जीव हैं और दृश्य जड़ भ्रचित्‌ है |”? 

इस सम्बन्ध में श्वेताश्ववर उपनिषद्‌ इस तरह कहता है-- . 

उद्गीतमेतत्‌ परसन्तु ऋह्म तस्मिनू श्रेय सुप्रतिष्ठाचरथ । 



२१६ गीता में इश्वखाद । 

जे पर्रह्म है, वही ग््षर है, उसी में तीनों सुप्रतिष्ठित हैं, 

इस तरह कहा गया है ! 

ये तोनों कान कौन हैं ? भाक्ता ( जीव ), भाग्य (जड़) ओर 

प्रेरिता ( ईश्वर )। क्योंकि श्वेताश्वतर में दूसरी जगह लिखा है,-- 

भोक्ता भोग्य प्रेरितारं च मत्वा सब प्रोक्त त्रिविध मह्ममेतत्‌ ॥ 

इसके भाष्य में शट्टराचार्य्य ने लिखा है,-- के 
भोक्ता जीवः भेग्यमितर सर्व प्रेरिता भ्रन्तरय्यामी परमेश्वर एव भिविर्ध 

्रोक्त ब्रह्मव इति | 

अर्थात्‌, पुरुष प्रकृति और परमेश्वर--त्ह्म के ये तीन भाव 

हूँ / प्रकृति और पुरुष स्॒तन्त्र पदाथे होने पर भी विशिष्टाह्नत मत 

में वे विलकुत् ईश्वराधीन हैं। क्योंकि ईश्वर ही भोक्ता और भेग्य-- 

पुरुष और प्रकृति--दोनें में द्वी--अ्रन्तय्यामिरूप से विराज 

रहे है। 

परमेश्वरस्पैव सोक्तभोग्यग्रेस्सयोरन्तयांमिस्पेणयावस्थानस्‌ । 
सर्वदर्शनसंग्रह । ' 

इसीलिए विशिशद्वेतवादी इन दोनों ( भोक्ता और भोग्य ) 
को उस ( ईश्वर) का शरीर बतते हैं |# 

तदेतत्‌' कार्य्यावस्थष्य च कारणावश्यप्व च चिदचिद्वस्तुनः सकक्षस्य 
स्थृलस्य सूक्ष्मस्प व परत्रह्मररीरतलम्‌ । २।१।१६ सूत्र पर श्रीभाष्य । े 

'काय्योवस्थापन्न और कारणावस्थापन्न चित्‌ और अखचित-- 

स्थूल और सूक्ष्म, सब वस्तु ही परतह्म का शरीर है ! 

+ (६ शत 807, छह एश'ठशांए०७8 0 ए॥86 0068 00६ 
0९70७ ६४७ 80 थाएं 9000१ 4077), 88 | एछ8, ४6 ॥700ए श॑ 
छाधाग्राब्रा), 878 वा 6 प्रा0त68 (शक्कर - ण॑ अ्यागात्ा। 
खबर कोल्ड 700 7]॥09099 
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इस का समर्थन करने के लिए रामाजुजाचार्य्य मे निम्न-लिखित 
श्रुति और स्पृति-वाक्यों को उद्धत किया है;--- 

यः एथिव्यां तिप्नन्‌ £ » यस्त पृथ्वी शरीरं ८ » यो विज्ञाने तिष्ठन्‌ २८ 3८ 
यस्य विज्ञान शरीशम्‌ य आात्मनि तिधन्‌ यस्‍््यात्मा शरीरमू, इत्यादि |--भ्रन्त 
यामी भाषण | 

'भगत्‌ सब शरीर ते), “यदस्वु वेष्णवःकायः £ तत्सवे वे इचेस्तनुः  '्तानि 
सर्वांणि तदूचपुए! 'साउमिध्याय शरीरात स्वात्‌ ।! 

जो ( अ्रन्तयांमी रूप से ) प्रथ्वी पर रहते हैं, पृथ्वी उत्तका 
शरीर है, जा विज्ञान में रहते हैं, विज्ञान जिनका शरीर है; जे 
श्ात्मा में रहते हुँ आत्मा जिनका शरीर है ! ; 

समस्त जगत तुम्हारा शरीर है, जे जल ( कारण-जल्न ) 
विष का शरीर है, वह सभी श्रीहरि का तहु है।! वह सभी 
उनका वषु है !! 'उन्हेंने ही अपने शरीर से समस्त प्रजा की सृष्टि 
की है! 

यदि यही ठीक है, यदि जीव, इेश्वर और प्रकृति थे त्तीन 
पदाथे ही हैं तब जो ये श्रुतियों में... 

सेह नानास्ति किश्वत । एकमेवाद्वित्तीयम्‌ | आत्मा वा हृदमेकाम आसीत्‌ | 

वां बहुल नहीं,” तरह एक और श्रद्धितीय हैं?, श्शगे ये 

परमात्मा ही थे! जे। उपदेश दिये गये हैं उनका तात्यय्थ क्‍या है 
इन एकत्व-प्रतिपादक श्रुतिवाक्यों की: क्या गति होगी ( इसके 
उत्तर में विशिष्टाह्रेतवादी कहते हैं, कि नेह नानास्ति किव्स्बल ? 
यहाँ नानात्य निषेध फा उद्देश्य यह नहीं है कि जड़ और जीव 
मिथ्या कल्पना है बल्कि इस श्रुति का असली तालय्य यही है कि 
प्रकृति और पुरुष भगवान्‌ के सिर्फ़ प्रकार (88९०० हैं। 



श्श८ गीता में श्व्ाद |...» 

पुकमेव त्रह्म नावाभूतचिदचित्मकारं नानात्वेनावस्थितम्‌ । स्वेदर्शन-संग्रह। 

एक त्रह्म ही के चित्‌, भ्रचित्‌ श्रादि प्रकार भेद हैं। वह 

अनेक रूपों में खित हैं | 

एकस्पेव व्रह्मयगः शरीरतया प्रकारभूत॑ से चेतदाचेतनाक्क॑ वस्तु- 

सबदशन-सम्रह । 

ब्रह्म के चित्‌ और अचित्‌ शरीर हैं, इसलिए वे उसी के प्रकार 

मात्र 

श्रुति त्रद्ष को 'एकमेचाद्वितीयं/ जे कहती है, उसका यह 

तालय्थ नहीं है कि तह्म के सिवा और छुछ है ही नहीं। इस 
श्रुति का भ्रमिप्राय यह है कि प्रतयकाल्न में जब प्रकृति और पुंरुष 
नाम रूप के भेद से रहित हो कर व्रह्म में लीन हो जाते - हैं उस 
अ्रव्याक्षत श्रवस्था में वह ( त्रह्म ) 'एकमेवाद्वितीयम है । 

तद्ध्येतत्‌ वहिं भव्याक्ृतवमासीतू | नामतस्पाभ्यां व्याक्रियतें । 
प्रतय में जगत्‌ श्रव्याकृत अवस्था में रहता है, बाद को 

वह (सृष्टि-काल् में) नाम रुप के द्वारा व्याकृत (व्यक्त) होता है। 

विशिष्टाह्रेतवादी कहते हैं,--- 
वस्त्वल्तरविशिष्टस्येव अद्वितीयत्व श्रुत्यभिप्राय: । 

और वे इस बात को समरथन करने के लिए सब शात्तरों के 
वाक्य उद्धृत करते हैं... 

एको नारायणो देवः पूवेराष्टिं स्वमायया । 
संहय कालकलया कदपान्त इद्मीश्वरः ॥ 
एक एवाहवितीयेभदात्माधारो5खिलाश्रयः । 

ज् श्र ८ | ८ 6 
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मय्येव सकल॑ जात॑ मयि स्त प्रतिष्ठितम । 
मयि सर्व लय याति तद्‌ अ्द्माहयमस्म्यहस्‌ । 

अपर तमसि लीयते । तमः परे देवे एकीसवति । 

ब्रद्मादिषु पुन्नीनेषु नट्टे लेके चराचरे । 
आभूतसंघ॒वे प्राप्ते प्रलीने प्रकृतो महान्‌ ॥ 
एकस्तिए्ठति.सर्वात्मा सतु नारायण पु ॥ 

नारायण एक हैं और प्रद्वितीय हैं| वह साया-बल से जगत्‌ 
फो सृजन कर और कर्पान्त में काछ-कला द्वारा जगत्‌ को संहार ., 
करके भ्रद्धितीय ईश्वर रूप में विराज रहे हैं | समस्त आत्मायें उनमें 
छिप रही हैं और सब उनमें लीन दे जाते हैं | 

प्ुुभ से ही सब उत्न्न होते हैं, मुझी में प्रतिष्ठित रहते हैं 
ओर मुझी में विल्ीन हो जाते हैं | में ही अद्वितीय अहम हूँ ।? 

“अक्तर प्रकृति में लीन द्वोता है प्रकृति परमेश्वर में मित्र जाती है । 

जब ब्रह्मादि लय हो जाते हैं, जब ॒चराचर नष्ट हो जाते हैं, 
जब भूतों का प्रत्मय दो जाता है, जब महत्तत्व प्रकृति में लोन हो 
जाता है, जब सब भ्रात्मायें एक भ्रद्धितीय ईश्वर में विराज जाती हैं 
तव नारायण द्वी अवशिष्ट रहते हैँ ।! 

इन सब प्रमाणों के ऊपर निर्भर करके विशिष्टाद्नेतवादो 

'एकमेवाद्विती्य” श्रुति का इस तरह प्र्थ करते हैं,-- 
तदानीं सूक्ष्मचिदचिद्विशि्टस्य ब्रह्मणः सिद्ध्वात्‌ विशिष्टस्येच भ्रद्वितीयत्व॑ 

सिद्धम । तदनादित्वेषपि अ्भ्िभाग उपपथते; यतस्तत्‌ पेन्नश्षवस्तु तदानीं परिव्यक्त 

नामरुूप॑ प्रद्मशरीरतयापि प्थगव्यपदेशानहमतिसूक्ष्ममर । वेदान्ततत्नसार। 

प्रत्ञय में सुच्मभावापत्न जीव भर जड़ मह्म में ब्ीन हो जाते 
११ 
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हैं।उस समय त्रह्म के सिवा और कुछ नहों रहता । इसीलिए ब्रह्म को 

अद्वितीय कहा है | यद्यपि जगत्‌ अनादि है किन्तु प्रत्लयकाल में 

जगत्‌ ब्रह्म से अमिन्न हो जाता है। क्‍योंकि उस समय क्ेत्रज्ञ 

( जीव ) नाम रूप छोड़ कर अति सूक्ष्म भाव से अवस्थान करता 

है । ब्रह्म से अलग उस समय उसकी उपलब्धि नहों होती ।? 
इस तत्त का विशद करने के लिए विशिष्टाह्नेतवादी त्रह्म की दे 

अवस्थायें--कार्यावस्था और कारयावस्था--खीकार करते हैं। 
प्रलयकाल में जव जीव और जढ़ जगत्‌ त्ह्म में लीन हो जाते हैं, 
जिस समय उस सूक्ष्म दशा में उनके नासु-रूप का विभाग सिट 

जाता है--बही अह्म की कारणावस्था है। और सृष्टि में जिस 
ससय वे चित्‌ और जड़ रूप में विभक्त होकर व्यक्त-स्थूल-अवस्था 
को भ्राप्त होते हैं--वही जहा की कार्य्यावसथा है| उस अवस्था में 
वह अचित्‌ ( दृश्य जड़ जगत्‌ ), भाग्य ( विषय ), भेगोपकरण 
( इन्द्रिय ) और भेगायतन (देह ) ये तीव आकार धारण 
करता है। 

नामरूपविभागानहसृक्ष्मद्शावव्‌। प्रकृतिपरुष्शरीर॑ वह्म कारणावस्पं 
जयतस्तदापत्तिरेव प्रलूयः नामरूपविभागविभक्तस्यूलचिद-चिदू-वस्तु-शरीरें 
मरह्म काय्यावत्य॑ श्रह्मणुर्धाविधस्थूलभावश्च सृष्टिरित्यभिधीयते ---शर्वेदर्शन- 
संप्रह में राप्तानुजद्शन | 

कारणावस्थापन्न ब्रह्म" के नाम रूप के भेदों से हीन और 
सूच्मदशा को पश्राप्त प्रकृति और पुरुष शरीर हैं। जगत्‌ का तज्म. में 
लान हो जाना ही प्रत॒थ कहाता है। कार्यावस्थापन्न ब्रह्म के 
नाम रुप वाले स्थूलदशा को प्राप्त हुए -चित्‌ और अचित्‌ अर्थात्‌ 
जीव आर ज़ड़ शरीर हैं। 
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परम हि. कारणावस्थ॑ कारयावर्त्य सक्मस्थूल्नचिद्चिद्वस्तुशरीरतया 
सवदा सर्वात्मभूत्म्‌ । १ । २। १ ब्ह्मसून्न पर श्रीभाप्य । - 

परबह्म की दे प्रवस्थायें हँ--कारणावस्था श्लरौर कार्य्या- 
चखा । फारणावखसा में सूच्रभभावापन्न प्रकृति और पुरुष उसका 
शरीर है । ह्रतएव) वह हमेशा सब की आत्मा में विराजता है? । 

अतएव,-- 
श्रात्मा वा इृद्सप्र आसीत्‌ । 

“भ्रादि से झात्मा के सिवा और कुछ नहीं था? इल्यादि श्रुति- 
वाक्य, इस तरह समझे जावेंगे कि प्रतयकाल में समस्त जगत ' 

ब्रह्म में लीन था, एकीभूत था? इसके द्वारा खरूप-निवृत्ति नहीं 
समझता चाहिए | जगत्‌ स्थूल रूप फो छोड़ कर सूक्ष्म रूप में 
त्रह्म में अवस्थित था--यही मानना चाहिए । इसलिए सूक्ष्म चितृ. 
और जड़ विशिष्ट त्रह्म ही जगत्‌ का कारण है। # 

# नल श्रात्मा था इंदमम्र आसीत्‌ इति प्राक्‌ सृप्टरेकत्वावधारणात्‌ 
फर्थ सूध्मचिदचिद्विशिष्टस्य चारायणस्थ कारणत्म । उच्यते। यतो वा 
इमानि भूतानि जायन्ते थेन जातानि जीवन्ति यत्‌ प्रयन्यमिसंविशन्ति इति 
परिल्यक्तस्थूल्ाफाराणां सुूद्ष्माकारापत्या ब्रह्मणि वृत्तिः प्रतिपाथते नतु खरूप' 

निवृत्तिः श्रत्तरं तमसि लीयते, तम्तः परे देवे एकीमवति इति तमः्शब्दवाच्यायाः 
प्रकृते!परमाक्मन्येकीभावश्रवणात्‌ । एथग ग्रहण्रद्वितस्वेन वृत्तिरेकीमावः । 

आदि से यह जगत्‌ 'आत्मा ही था। इस श्रुति के द्वारा सृष्टि के पू् में 

एक थात्मा ही थी यही अतिपन्न द्वोता है। तब किस तरह सूक्ष्मचिद्चिदू- 
विशिष्ट नारायण का कारणत्व सिद्ध होगा ? इसके उत्तर में वे कहते हैं 
“जिससे इस जगत्‌ की उत्पत्ति, जिसमें स्थिति और जिसके द्वारा प्रलय सिद्ध 
होता है वही बह्म है। इस श्रुति द्वारा जगत्‌ स्थू्ष ्रवस्था को ब्याग कर 

सूक्ष्म अचस्था में ब्रह्म में विलीन हेजञाता हे--थही प्रतिपन्न द्वोत्ा है। जगत्‌ 



श्श्श...| गीता में ईश्वरवाद-। 

जगत्‌ को जो अहम से अभिन्न कहा गया है ( तदन्यलम्‌ 

आरम्भणशब्दादिभ्यः अह्मसूत्र, २।१।॥१४ ) और ब्रह्म क्रो जान 

लेने पर सब कुछ जान लिया जाता है--यह भी कहा गया है--वे 

क्या इसका उद्देश यही है, जगत्‌ जब त्रह्म ही का शरीर है उसी 

का प्रकार ( ४४0९० ) है तब उसको जान कर और अज्ञात क्या 

रह जायगा ९ ह 

कारययैम्पि सर्वे त्रहेब॒इति कारणमूतत्रह्मातमज्ञानादेव सर्वविश्ञानं 
भवतीति एकविज्ञनेन सर्वविज्ञानस्थ उपपन्नतरत्वाव्‌। सवदशनसंग्रह में रामा- 

नुजद॒शन । 

'समस्तर काय्यं ही अह्म है, उसके कारणभूत ब्रह्म का ज्ञान 

होने ही से कार्य का ज्ञान भी हो जाता है। श्रुति ने जे यह 
फहा है कि, एक वस्तु को जान लेने से सब जाना जाता है--बह 
भी इस प्रकार सड़त हो जाता है। - 

: अन्नेद त्व॑ चिदचिदृवस्तुशरीरतया तख्थकारं त्र्मेव सवेदा सर्वेशब्दामिधेयर। 
तत्‌ कदाचित्‌ स्वस्माव्‌ स्वशरीरतयापि प्रथग्‌ ब्यप्रदेशानहंसूक्ष्मद्शापत्न- 
चिद्चिदूवस्तुशरीरं तत्कारणावरस्थं बहा । कदाचिच्च विभक्तनामरूपन्यवहाराह- 
स्थृलदशापन्नचिद्चिदूवस्तुशरीर॑तब्॒ कार्य्यावश्यमिति कारणात्‌ परस्मात्‌ ' 
प्रह्मणः काय्येरूप जगदुनन्यत्‌ । | रत] 

२।$।१९ ब्रह्मसून्न पर श्रीभाष्य । 
आजिजज+ +अजज-++क-+ न 

की अत्यन्त निवृत्ति अतिपादित नहीं होती । “पतमः परमेश्वर में एकीमूत हो जाता है।” इस वाक्य में तम्:शब्दवाच्य प्रकृति परमेश्वर में. विलीन 
हो कर एुकीमूत्त हो जाती है--यही कहा गया है। एकीमाव का श्र 
यही ६ कि जिस अवस्था में ढ ' । में वस्तु का एथक्‌ रूप दिखाई न दे । । 
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े स्वावस्थं ब्रह्म चिद॒चिदुवस्तुशरीरमिति सूक्ष्मचिद्चिद्वस्तुशरीरं 
प्रह्म कारण तदेव ब्रह्म स्थूलचिद्चिद्वस्तु शरीरं जगदार्य॑ कार्य्यमिति जगव, 
भह्यणोः सामानाधिकरण्येपपत्तिः ।-२।१।२३ सूत्र पर श्रीसाष्य । 

इस विषय में तत्त्त इस प्रकार है | जह्म ही सदा “सर्व” शब्द 
का वाच्य है क्योंकि चित्‌ और जड़ उसी के शरीर या प्रकार मात्र . 
हैं। उसकी कभी कारणावस्था दवोती है प्लौर कभी कार्य्यावस्था। 
कारण अवस्था सें, सूक्ष्मदशापत्न होता है, नामरूप-रहित जीवे 
ओर जड़ उसका शरीर होता है। और कार्य्यावस्था में बह (त्रह्म) 
स्थूलदशापन्न होता है, नाम रूप के भेद के साथ विभिन्न जीव और ' 
जड़ उसके शरीर द्वोते हैं । क्‍योंकि परतरह्म से उस का काय्ये 
जगत्‌ भिन्न नहीं है |? 

“ग्रतए्व सब अवस्थाओं में” जीव और जड़ त्रह्म का शरीर है। 
फारण त्रह्म फे सूक्ष्म जीव और जड़ शरीर हैं । कार्य ब्रह्म के (जगत्‌ ) 
स्थूछ जीव और जड़ शरीर हैं। इस रूप में जगत्‌ और त्रह्म की 
अमिन्नता सिद्ध द्वोती है ! | 

शासत्र में अनेक जगह जगत्‌ को अ्रसत्‌ ज़रूर कहा है पर उसका - 
प्रथे यह नहीं है कि जगत्‌ मायिक या कल्पनामात्र है। जगत्‌ को 
असत्‌ कहने का ध्रसली तात्पय्य यही है कि जगत्‌ चूंकि परिणासी 
और विकारशील है श्रैर यह कि वह एक रूप में अवस्थान नहीं 

करता तब निर्विकार त्रह्म फे सामने वह अवस्तु नहीं ते और क्या है ९ 
“विकारजननीमज्ञार/? ' “नित्य सततविक्रियास” इत्यादिभिरस्याः सदि 

कारत्वेन सततपरिणामत्वेन चेकरूपाभावाजन्न ब्रह्मसमानसत्ताकत्वम्‌ू । _ श्त- 

एवेयमन्तादिपदेरुपचस्येत्रे । वेदान्ततखसार । 

“जगत्‌ फो मिथ्या कहने का तात्पय्ये यही है कि प्रकृति परि- 

कि 
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णामी और जड़वस्तु है ओर एक रूप में कभी नहीं 'रहती। तब 
उसको ब्रह्म की समान सत्ता किस तरह दी जावे ९ 

जयत्‌ सिर्फ भ्रम नहीं है, वह माया का विजम्भण नहीं है-- 

इस वात को पुष्ट करने के लिए विशिष्टाद्नेतवादियों ने अनेक युक्तियाँ 

दी हें। 

श्रते विज्ञानमात्रमेव तत्तम न वाह्मार्घोउसि इत्पेद आप्ते गचक्ष्महे नामाव 
उपलब्धेरिति । ब्रह्मयूत्र, २२२७। 

शानव्यतिरिक्तत्य अभ्रावों वक्त न शक्ष्यते छुत उपलब्धे! जांतुरोंसनेर्थ 
विशेषव्यवहारयोग्यतापादनरुपेश ज्ञानस्योपल्ब्धे! :: ५८ श्ानवैचितव्यमप्पर्- 
वेचित्यक्ृतमेव २ » यरपरीः खप्तशानइश्ान्तेन जागरितश्ञानानामपि निराज्ष- 

वैधम्मा' ल्‍ सर सतत मुक्तम्‌ तत्राह च न स्वम्रादिवत्‌ । वहायूत्र, २११ र२८.। 
खत्नशानवेधम्मोज्जागरितशानानामर्थशूत्यत्व॑ न युज्यते वरुं-- 3८ 3८ ४ 

न भावेनुएलब्घे: ।--अह्यतृश्न शश२८ | 
केवलस्यारशून्यस्य ज्ञानस्य सावः सम्भवति, कुत दचचिद्ष्यनुपतब्धे)। 

यदि कोई कहे कि वाह्याथे (ऊंडरांशनार्धो ए0१0) है हां नही, +- 
है सिर्फ विज्ञानमात्र ही । उसके उत्तर में हम कहते हैं “नाभाव:” 
इस त्रद्मसृत्र में स्पष्ट बताया गया है कि जब जगत्‌ की उपलब्धि 
होती है तथे विज्ञान को छोड़ कर पदाथे को सत्ता ही नहीं-ऐसा - 
कहना ठीक नहीं । क्योंकि जब तक विषय ज्ञाता के व्यवहार-योग्य 
ने दी तब तक ज्ञात की उपलब्धि नहीं होती | विपय के ने होने पर 
पह व्यापार किस तरह होता है ? विचित्र विषय का ज्ञान भी 
विचित्र होता है। विरुद्धधादी जे कहते हैं. कि जिस तरह खंप्रका 
शान आलन्व-शुन्य है उसो तरह जागरित ज्ञान भी आह्म्वहदीन 
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है। उस का उत्तर है “बैधर्म्माच्च” सूत्र (श९२८)। खप्नज्ञान 
और जागरितज्ञान एक से नहीं हैं। अ्रतएव सप्नज्ञान के दृष्टान्त 
द्वारा जागरित ज्ञान को भी अर्थशून्‍्य बताना ठीक नहीं। »< »< 
भ्रथैशून्य ज्ञान का “भाव” कभी मुमकिन नहीं | क्‍योंकि कहों न 
कहों ते! उसका बाघ होगा ही |# 

प्रद्वेववादियों के मत में जीव और ज्ह्म खभाव से अभिन्न 
हैं । विशिष्टाद्वैतवांदी इस मत को नहीं मानते | उनके मत में जीव 
ओर बह्म तन्‍्तु वस्तु हैं || 

जीवपरयेरपि खरूपैक देहात्मनारिव न सम्भवति | तथा च॒ श्रुंतिः 

द्वासुपर्णा सयुजा सखाया समान वृत्त परिषखजाते, तयेरन्यः पिप्पलछ खाद्गत्ति 

झनक्षत््‌ भ्योसिचाकशीति । ऋतं पिवन्ते! सुकृतल लोके गुहाप्रविष्टो पंस्मे 

परादे % » अन्‍्तः प्रविष्टः शास्ता जवानां सेंबांत्मा इत्याथ | “मेद्व्यप- 
देशात्‌, उमग्रेषपि भेद्दे नेनमधीयते, भेद्व्यपरददेशाचान्य।, भ्रेधिकन्तु सेद- 

निरेशात्‌” इत्यादि सूत्रेष 'व“य श्रांत्मनि तिष्ठन्‌ आप्मनेन्तरोयमार्सी न वेद 

यजात्मा शरीर, य श्राव्मान अन्तरो यमंयति/ प्राशेनाव्मता सम्परिष्वेतः | प्राशे- 

के भावे च उपलब्धेः  २।१॥९ ६:--असदिति चेत्‌ न प्रतिषेधमाज्त्वात्‌ । 

ब्रह्मसूत्र, २॥१।७; 

तदन्यत्वमारम्भणशब्धादिस्य: । भह्मसूत्र, २।१११४ इत्यादि सूत्रों के भाष्य 

में श्रीरामाजुजाचाय्ये ने भ्रपना मत और भी अच्छी तरह विशद्‌ किया है । 

| पणन6 8078 88 गावारांप्रप॥8 0088888 76०79. ह 

पृपाछ ध्यान छछॉप$ व8 तंडधाएंक 07 6 पंशे26 शाप 

(४७5५ शप्रा७०४ एातंशा 0ए॥॥08779-) 



श्र गीता में इश्वरवाद । 

नात्मनाउचारूठट. हत्ादिभिरुभयेरन्योन्यप्रत्यनीकाकारेण . ख़रूपनिणेयात्‌ । 

-१ | १ । १ ब्रह्मसूत्र पर श्रीभाष्य | 

भ्र्थात्‌, देह और आत्मा जिस तरह एक नहीं हो सकते जीव 

और तरह्म भी उसी तरह एक नहीं हो सकते । नीचे लिखे सूत्ों में 

जीव त्रह्म फा जे। खहूप वर्णन किया गया है वह (खरूप) एक दूसरे 

के नितान्त विपरीत है | श्रुति सक्षति के प्रमाण ल्लीजिए 'एक दृत्त पर 

. के पत्ती घसते हैं, उनमें एक ते। अच्छी चीज़ें खाता है , दूसरा 

भोजन ते कुछ नहों करता पर देखता रहता है ।” संसार में सुझत 

के “ऋत” पान करने के दे श्रधिकारी हैं,” परम (जाय) परातर 

स्थान में छिपा हुआ है |! 
“वह सर्वात्मा सकल जगत्‌ का शासन करता. है।? 'भेद के व्यप 

देश फे लिए दोनों ही उपदेश देते हैं. ।” 'भेदव्यपदेश के हेतु मिन्न 

हैं ! 'ेदनिदेश के हेतु / अधिक हैं ।? इत्यादि अह्मसृत्र । ' 
"जो भ्रात्मा में रहता है, भ्रात्मा जिसका शरीर है। झात्मा का 

जे। अ्रन्तयांमी है| 'भ्राज्ञ भात्मा द्वारा आलिंगित, आ्रज्ञ आत्मा 
द्वारा भ्रधिष्ठित इत्यादि ! विशिष्टाह्नेततादी जीव प्लौर त्रह्म का 

भेद दिखाने के लिए नीचे लिखे शात्र-बचनों को उद्धृत करते 
3० 

हूं ! पतिं विश्वसात्मेश्वर्म्‌ !! “आत्माधारोएखिलाश्रयः ।” 

* जीव और प्रह्म स्वतंत्र वस्तु हैं--हस मत के समर्थन करने के किए 
पिशिश्टद्वेतवादी नीचे लिखे सून्नों पर भी निर्भर करते हैं--- 

इतरव्यपदेशादहिताकारणादिदोपप्रश्नक्तिः ।--२। ३ । २० बह्मसूत्र । 
प्रकाशादिवन्नेद पर: ।--२ । ३ । ४६ सूत्र । 
सुपण्युक्कान्योसेंदृन ।- १ । ३ ॥ ४३ सूत्र । 
खेपल्यादिशब्देम्यश्ष |-- । ३ | ४४ सूत्र । 



: त्तेरहवाँ अध्याय । २२७ 

“वह विश्व का पति है, भ्रात्मा का ईश्वर भार आधार है, अखिल 
का झाश्रय है । ४ 

दूसरी जगह रामाठुजाचाटर्य/इस तरह लिखते हैं,-- 

श्राध्यात्मिकादिदुःखपेयार्हात्‌ प्रत्यगात्मने5घिकम्‌ श्रथॉन्‍्तरमूर्त बह्म कुत्त 
भेदनिर्देशाद्‌ प्रत्यगात्मनो हि भेद्देन निर्दिश्यते 'परंत्रह्म ८ * य आत्मनि तिष्ठन्‌ 
५ »य आत्मानमन्तरों यम्यति स त आत्मा अ्न्तर्यामी असृतः 'पृथगात्मानं 

प्रेरितारघ्॒ मत्या? २ 'सकारणं करणाधिपाधिप/ ) 'शाशौ द्वावजावीशानीशो 
(प्रधान पेन्नशपतिगुंणेशः ५८ » ) येज्व्यक्रमन्तरे सघुरन्‌ अस्याब्यक्त शरीरें! 

धम्रन्यक्त ने वेद! यो5द्रमन्तरे सशुरत' 'यस्यातरं शरीरं यम्धरं न वेद एप 

सर्वभूतान्तरात्मा) 'अपहृतपाप्मा दिव्यो देव एका नारायण इत्यादिलिः (के 

अर्थात्‌, 'त्रह्म जीव से खतन्त्र है। जीव तीन तरह के दुःखों 
से पीड़ित है । वह और नहा किस तरह एक हो सकता है ? इसी- 
लिए श्रुति ने पजह्म और जीव का भेद प्रदर्शित किया है। झात्मा 
के भीतर जे विचरण करता है वही अन्तर्यांमी श्रघ्ठत तुम्दारा 
आत्मा है। जीव और नियासक (ईश्वर) को प्रथक्‌ मानना चाहिए, 

वही कारण और करणाधिपति (जीव) का अधिपति है। दे! अज हैं 
ईश और अनीश, वही प्राज् और श्रज्ञ कहाते हैं। वही प्रधान और 

क्षेत्रज्ञ-देनिं-(प्रकृति और पुरुष) का अ्धिपति है, गुणों का प्रभु है। 

आइसी कथा की प्रतिध्वनि करते हुए वेदान्ततजजसार के कर्ता लिखते हैं, 

'दैव॑ परम?” इति यधाभूते। जीवस्तथाभूता न पर$ यमेव हि. प्रभांवाः प्रभा- 

वान्‌ श्रन्यधाभूतल्लथा प्रभास्थानीयतदंशात्‌ जीवादर्शी परोप्यपान्तरमूततः । 

“जैव परः” इसमें कहा गया है कि जीव और परमेश्वर का रूप एक नहीं 

है। जिस तरह प्रभा और प्रभावाला एक नहीं। प्रभाखानीय जीव अंश है 

और परमात्मा अशी है; सुतरां दोनों अक्षण अलग हैं । 
ध् 



श्र्८ गीता में ईंधाद । * 

मो प्रकृति में सभ्वरण करता है, प्रकृति जिसका शरीर है, प्रति 

जिसको जानती नहीं, जो अक्षर (जीव) के भीतर संचेरण करता 

है, भत्तर जिसका शरीर है, अ्र्तर जिसका जानता नहीं, चही सब 

भूतों का अन्तरात्मा पाप-रपशे-शून्य एक मात्र दिव्य देव (अद्ि-, 

तीय ईश्वर) नारायण हैं |? ह 

विशिशद्वैववादी कहते हैं कि जब जह्म भ्रखण्ड वस्तु है ते 

जीव ब्रह्म का खण्ड नहों हो सकता। न च॒ ब्रह्मखण्डे जीव 

(वेदान्त तत्बसार) जीव को ब्रह्म का अंश जो कहते हैं:-- , 
श्रैशों नानाव्यपद्देशात्‌ |--ब्रह्मसूत्र, २। ३। ४२॥। 

उसका अर्थ यही है कि जीव ब्रह्म की विभूति है। जिस तरह 
चिनगारी भ्रप्नि का अ्रश है, जिस तरह देह देद्दी का अंश है, 
उसी तरह जीव ज्ह्म का अंश है ।# 

श्रति में जहाँ तहाँ ब्रह्म और जीव का अभेद भी दिखाया गया 

है, जैसे सोएहं और तत्ततमस्यादि वाक्‍्यों में | इन सब-का ताल 

यही है कि जीव, ब्रह्म ध्याप्य है, श्रक्म का शरीर है और तक्ा- 

त्मक है । 
ततश्च जीवब्यापित्वेनामेदों व्यपदिश्यते । चेदान्ततल्ंसार | 

* प्रकाशादिषत्त नंदं पर: ( २। ३। ४३) सूत्न के भाष्य में रामाजुज 
ने इस तर लिखा है, 'प्रकाशादिवज्जीवः परमाक्मनां5शः । यथास्यादित्यादेमा- 
खते भारुपः अकाशेंशे! भवति « यथा वा 'देहिना देवमनुष्यादेदेहरोशस्ते- 
द्वत्‌। ८ » एवं जीवपरयोविशेष्यविशेषणयेरंशांशित्वं सभावमेद्रचेपपथते । 

| उचमसि अयमात्मा बह्म हत्यादिएु तच्चूवहमशबदवत्‌ /त्वम्‌”? “अपम”? 
“ब्रा्मा” शब्दो्प जीवशरीरकग्रह्मदाचकत्वेन पुकार्धाभिधायित्वात्‌ । 



तेरहवाँ श्रध्याय श्र्ड 

सर्वेदर्शनसंग्रहकार, रामामुजदशंन - का परिचय देते हुए इस 
* विषय पर इस तरह लिखते हैं,-- ह 

हे तथा हि तत्पदं निरस्तसमस्तदीपमनवधिकातिशयंसंस्येकंल्याणगुणास्पदं 
' जगहुदुयविभवत्ञयलीन ब्रह्म प्रतिपादयति तदेतत पहु स्याँ प्रजायेयेत्यादिप 

तस्पेंब अकृतत्वात्‌ सामानाधिकरण्यं, त्व॑ पद वा चिद्विशिर्ट जीवशरीरं 
, अद्माचएं प्रकारहयविशिष्टकवस्तुपरत्वात सामानाधिकरण्यस्य । 

प्र्थात्‌, 'तत्तमसि वाक्य सें तत्‌ पद से सूचित होता है कि . 
वह (जहां) समस्त दोषों से द्वीन है, असंख्य कल्याणगुणों का 
आधार है, और जमत्‌ की सृष्टि, स्िति और लय उसका लीजा- 

« विज्ञास है-उसी को जाने । क्योंकि 'तत्‌ ईंच्ततः यहाँ ततः पद 
, अ्रह्म के लिए ही थ्राया है | तत्वमसि में भी वत्पद से उसी का 
पहण है।त्व॑ पद द्वारा भी वही 'चिद्‌ विशिष्ट! (हम) जीव 
जिसका शरीर है उसको जाने। । वस्तु एक ही है सिफ़ उसके प्रकार 

' का भेद है--सामानाधिकरण द्वारा यही सूचित होता है! 

इसमें सन्देह नहीं कि विशिष्टाद्नेत मत में. जीव नित्य वस्तु है । 
न जायते प्रियते वा विपश्रित्‌ । 

जीव जन्मता भी नहीं सरता भी नहीं।! 

इसी श्रुति के भरोसे वे कहते हैं कि जीव की न सृत्यु है और 
न जन्म । इस विषय में प्रद्नेतवादियों के साथ. उनका मत मित्षता 

है । परन्तु अद्टैतवादी जीव को विभु (सर्वव्यापी) मानते हैं--.इससे 
उनका मतभेद है। वे कहते हैं जीव अगु है और प्रमाण में नीचे 

लिखी श्रुति पेश करते 
एपो5णएुरात्मा चेतसा चेद्तिव्य: | 



२३५ गीता में इश्वखाद । 

“उस अगणु घात्मा को चित्त के द्वारा जाना जाता है ! 

बालाग्रशतमागत्य शतधा कल्पितत्म च । 
भागा जीवः स विज्ेयः सचानन्ताय कक्पते । 
आदाग्रभागः पुरुषोडण॒रात्मा चेंतता चेद्तन्य इति च । 

वाल के प्गल्ले सोवें भाग को फिर सी भागों में यदि विभक्त 
किया जाय ते वह जीव का परिसाण हो | इस जीव को जान 

कर (जाननेवाला) अमर हो जाता है 

जीव श्राराप्रमात्र--भ्रणु परिमाण है, इसको चित्त फे द्वारा 
जानना चाहिए । जब जीव अगु है तब एक जीव बहुत शररीरों में 
प्रधिष्टित नहीं हा सकता । इसलिए जीव बहु हैं, प्रत्येक शरीर में 
भिन्न भिन्न हू । 

विशिष्टाद्ुंतमत में ईश्वर-प्राप्ति ही जीव का परम पुरुषा् दै। 
जीव यदि पुरुषोत्तम को प्राप्त कर सके ते उसको परम सिद्धि लाभ 
हो जाब | 

ह सिद्धि श्रौर कुछ नहों, पुनरावृत्ति-रहित भगवत्त्‌ के चरणों 
का निवास हैं । 

स्वमक्त घाहुदेवे।४पि सेप्राप्यानन्द मह्यम्र्‌ । 
पनाावृत्तिरहितं स्थीयं घाम प्रयच्छति ॥? 

दाम हु पे वामुददेव अपने भक्त को प्रक्षय श्रानन्द देकर पुनरावृत्ति-रद्दित 
निज धाम प्रदान करते हैं |! ह 

उनका प्राप्त करने करा उपाय क्या है ? इसके उत्तर में श्रीरासा- 
इताचास्प वदाचसंप्रह में इस तरह छिखते हैं;...  ' 



तेरहवाँ अध्याय |. *_ २३१ 

-सोथ्य॑ परबह्मभूतः पुरुषोत्तमो निरतिशयपुण्यसशुयद्शी णाशेपजन्मोपचितपा- 
पराशेः परमपुरुपचरणारविन्द्शरणागत्ति-जनिततदाभिसुख्यस्य सदाचार्योपदेशे।प- 
चंद्वितशाख्ाधिगततत्याथात्म्याववेधपूचेकाहरहरुपचीयमानशमदमतपःशोचत्षमा - 

| ज्जेवभयासयस्थानविवेकद्याहिं साथात्मगुणोेपेत॑. खबर्णीश्रमेचितपरमपुरुषा- 
राधनवेपनित्यनेसित्तिककर्मे पसहतिनिपिद्धपरिहारनिष्ठत्प परमपुरुषचरणारविन्द- 
युगलन्यस्तात्मात्मीयस्थ तद्सक्तिकारितानवरतस्तुत्ति-स्तति-नमस्कृति-वनदन- 
यतन-कीत्तन-गुणश्रवण-चचनप्रणामादि , प्रीतपरमकारुणिक पुरुपोत्तमप्रसाद- 
विध्वस्तध्वान्तस्थानन्यप्रयोाजनानवरतनिरतिशयप्रियविशद्तमप्रदत्षतापन्नाजुध्यान- 
रूपभकक्‍्त्येकलभ्यः । तदुक्त परमगुरुभिभंगवद्यामुनाचाय्यपादेः--उभयपरिक- 
म्मिंतस्वान्तस्पेकान्तिकात्यान्तिकभक्तियोगलम्य # इति॥। 

वही परजह्मरूपी पुरुषोत्तम नीचे लिखे प्रनुसार साधक को 
अन्य-प्रयोजन-रहित, विरामरद्दित, श्रतिशयरहित, प्रिय, सुविशद, 

प्रत्यक्ष सिद्ध, अनुध्यानरूप भक्ति से ही प्राप्य हैं।( उनको प्राप्त 
करने का और दूसरा कोई उपाय नहीं है ) किस तरह के साधक 
को ९ जिसकी पूंब॑ जन्माजित पापराशि ( इस जन्म में ) भ्रशेष 
पुण्य-पुंजों द्वारा नष्ट हो गई है, जिसने परमपुरुष के चरणार- 
बिन्दों को शरण समझ कर भगवान की कृपा ल्ञाभ की है, 

श्राचार्य्य के उपदेश से जो शाल्घों का यथार्थ तत्व जान कर, ' 
शम, दम, तप, शौच, भय, अभय, विवेक, दया और अहिंसा 

अआादि सदगुणों को प्राप्त कर चुका है, जो वर्णाश्रम-धरम्म के अलु- 

सार पसमपुरुष की झाराधना करके नित्य और नेमित्तिक फर्म्मो 

के उपसंद्वार में और निषिद्ध कर्म्मे के परिहार में लगा रहता है 
जिसने पुरुषोत्तम के चरण-कमलों में अपने झ्राप फो और अपने 

# उस्रयपरिकम्सितस्वान्तस्य > शानकर्म्मयेगसंस्क्रतान्तःकरणस्य । - 
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सर्वर को न्यस्त कर दिया है, भगवत्‌ की भक्ति से प्रणोदित होकर 

जिसने स्तोत्र, श्रवण, नमस्कार, वन्दन, यतनकीतेन गुणश्रवण, वचन, 

ध्यान, अ्चन, प्रणाम के द्वारा परम कारुणिक परमेश्वर का प्रसाद ' 

लाभ कर अपने हृदय का अन्धकार दूर कर दिया है वही साथक 

है। भगवान्‌ यामुनाचार्य्य इसी विषय में कहते हैं,--जिंस साधक 

का भ्रन्तःकरण ज्ञान और करम्मैयोगद्वारा संस्कृत हो गया है वही ऐका- 

न्तिक और पआात्यन्तिक भक्ति फे द्वारा भगवान्‌ को प्राप्त करता है 

विशिष्टाद्न॑तवादी-- ४ 

विधाश्नाविद्यान्नु यस्तद्‌ वेदोभय सह । 
श्रविधया स॒त्युं ती्वा विद्ययाद्तमश्नुते ॥ 

जे विद्या और अविद्या दोनों को जांनते हैं, वे अविद्या के 

द्वारा मृत्यु को तर कर विद्या के द्वारा भ्रमरत्व को श्राप्त फरते हैं।' 

इस श्रति पर निर्भर करके कहते हैँ कि अविया, ( कर्म्म ) और 

"विद्या ( भक्तिरुपापन्न ध्यान ) इन दोनों का समुच्चय ही , मुक्ति का 

साधन है। वे कहते हैं-- ह 

, अपासनाकर्म्मेसमुचितेन विज्ञानेन द्वष्टदर्शन न्टे भगवद्भक्तस तब्रिष्टस 

भक्तवत्ललः परमकारुणिकः पुरुषोत्ततः खयाधात्म्याजुभवानुगुणनिरवधिका 

नन्तरूप पुनरावृत्तिरहितं स्पदं प्रयच्छति । ' 

. डपासना रूप करम्स के साथ ओ .विज्ञान है उसके द्वारा जिस” 
भगवदभक्त का द्वष्ट-दशेन विन्ट हो। गया है. उसी को ही भक्त- 
'बेत्सल परमकारुणिक पुरुषोत्तम, अननन्‍्तकाल-स्थायी पुनरावृत्तिरहित 

अपना पद प्रदान करते हैं ।! उसी समय भक्त सगवान्‌ के खरूप को 
अनुभव करता है | 
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यह वेक्य-जन्य आपांत ज्ञान नहों है, यह ध्यान उपासनादि- * 
शब्दवाच्य वेदन वा साक्षात्कार है, इस बात का समर्थन करने के 
लिए विशिष्टाद्नैतवादी नीचे लिखी श्रुति को उद्धत करते हैं:-- 

नायमात्मा प्रवचनेन लभ्यो न सेधया न बहुना श्रुतेव | 
यमेनेप बृझुते स तेन लभ्यस्तस्येष भाव्मा विव्रण॒ुते तनु स्वामिति । 

यह आत्मा शाल्ष से, चुद्धि से भर न बहुत से अन्धें के पढ़ने 
से प्राप्त होती है। यह जिसका वरण करती है उसी को प्राप्त होती 
है, उसी पर श्रात्मा अपना स्वरूप प्रकाश करती है / प्र्थात्‌ रामा- 
चुज की भाषा में-- 

योध्य॑ मुम॒चुवेदान्तविहितवेदनरूपष्यानादिविशिष्ट यदा तस्य तस्मिल्नेवालु- 
ध्याने मिरधिक्रातिशया,प्रीतिर्जायते तदेव तेन ल्भ्यते परः पुरुष इति । 

जव वेदान्तविहित विज्ञान रूप ध्यान आदि करनेवाले मुमुक्ु 
को ध्यान करते करते निरतिशय प्रीति का श्रतुुभव होने लगता 

है, तभी उस का परम परुष की प्राप्ति द्वोती है | ः 
विशिष्टद्वेत मत में परम पुरुष (भगवान) परम कारुणिक और 

भत्तवत्सल हैं । वह अपनी लीज्ाद्वारा, अद्यो, विभंव, व्यूह सूरत 
और,  भअ्रन्तर्यामी--इन पाँच रूपों में अवस्थान करते हैं.। अर्च्चा - 

* प्रतिमादि; विभव ८ राम झआादि अवतार; व्यूह ८ वासुदेव, सड्डूपण 
प्रदम्त और अ्निरुद्ध--ये ४ व्यूह ; सूच्रम - परजह्म के छः गुण # / 

. # पढगुणम--गुणा अपदहृतपापत्वादयः । सोपहतपाष्मा विरज़ो विरूत्यु- 

चिंशेका विधजित्सः सत्यकामः सत्यसछूदप इति श्रुतेः । ॥ 

छुः गुण कौन कौन से हैं ? पापद्ीनता, रजःशून्यता, अमरत्व, विशे- 

कत्व, भ्रवरत्व ओर सत्यकाम्सक्भृत्पत्व | 
हह बज 

* हा हल 
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क्षार भ्रन्तर्वामी - सब जीवों के नियामक | साधक भ्रच्चां प्रादि 

नीचे लरों को ते फरके प्रन्तर्यामी की उपासना का अधिकारी 

बनता है । 
श्रच्चेपासनग्राषिप्त कश्मपे४पि ततो भवेत्‌ । 
विमवापासने पश्चात्‌ व्यूहोपात्तो ततः परम ॥ 
मृक्ष्म तदनु शक्तः स्थादन्तर्यामिणमी कितुस्‌ । 

साधक प्रथा की उपासना से पाप क्षय करके विभव की 
उपासना का '्रथिकारी होता है! उसके बाद व्यूह ओर फिर सूच्रम 
उपासना में निरत होता है--भन्तयामी की उपासना अन्तिम उपा- 

सना है । 
प्रद्व॑तवादियां ने जिस तरह सगुण और निर्गुण उपासना के दो 

तरह फे फल बताये ६ विशिष्टाद्वंतवादी इस वात का नहीं मानते । 
इसलिए रासानुजाचर्य्य पहले सूत्र के भाष्य में ही कहते हैं; 

परवियासु सर्वासु सगुएमेव अह्य उपास्यम | फत्तन्‍्च एकरुपमेव । 
प्रधान 'परा विद्या में सब जगह सगुण श्रह्म की ही उपासना 

फा विधान दे भ्रार उपासना का फल्न एकह्दी द्वोता है। उन्होंने 
प्राचीन भाष्यकार वाधायन आर वाक्यकार ढंकर का मत प्रमाण 
फे दौर पर उद्धृत किया है । 

विशिष्ठाहवत्वादियों द्वारा श्रतुमोदित मुक्ति का स्वरूप क्‍या 
है? मुक्त पुरुष अरद्मा के साथ मिल कर कभी एक नहीं दोता । वह 
प्रह्ा के खकूप का ज़हर प्राप्त होता है, अक्षोचित ( सत्यसदृस्पत्व 
प्रार सर्वशत्य) शुप जहर लाभ करता है, परत्रह्म के साथ मित्र कर 
एक नहीं दाता । 

एवं गुणाः समानाः स्युमुंक्तानामीखरस्प च । 
श | कफ ली. के शिप्यते साकरउ्वमत्रक सेन्या देवे विशिष्यते ॥ 



- तेरहवाँ अध्याय | श्३५ 

मुक्त पुरुषों के इेश्वर के साथ समान गुण हो जाते हैं | पर सबे- 
कत्तत् इंश्वर के ही साथ. रहता है । यही विशेषता है|? 

नापि साधनानुष्ठानेन जिरस्ताविद्यस्थ परेण स्वरूपैक्यसम्भवः । अविद्याश्रय- 
त्वयोग्यस्य तद॒नन्यत्वासम्भवात्‌ । प्रथम सूत्र पर श्रीभाष्य | 

साधन श्रनुष्ठान द्वारा श्रविद्या का नाश होने पर भी साधक 

पसेश्वर के साथ मिल्न कर एक नहीं दो जाता | जिसका आधार 
अविद्या हो उसके लिए क्‍या यह सम्भव है ? वे कहते हैं कि शास्त्र 
में मुक्त को आत्मध्ाव और त्रह्मभाव की प्राप्ति की बात जो 
मिलती है वह त्रद्म या आत्मा के खभाव की प्राप्ति ही समझना - 
चाहिए। सुक्त के ऐश्वय्ये को दिखानेवाली जितनी अ्रतियाँ हैं उन 
में वह खराट, अनन्याधिपति, संकल्पसिद्धि है--यही बात वर्शित * 
है # पर .जगत्‌ की सृष्टि, स्थित और तय के काम में उसका रत्ती ह 
भर सी अधिकार नहीं द्वोता | वेदान्त के “जगदव्यापाखब्जेस? 

सूत्र (४ | ४ । १७) में इसी विषय का उल्लेख है। 
सब्वेपश्यः पश्यति स्वमराप्तोति सवेशः । स वा एप दिव्येन चत्षुपा मनेसैतान्‌ 

कामान्‌ पश्यन्‌ रमते य॑ एसे व्रह्मलेके । स यदि पितृक्रेककामो भवति संकरुपा- 
देवास्थ पितरः समुत्तिष्टन्ति सर्वे अस्मे देवाः“बलिमाहरन्ति । 

'पश्य (मुक्त पुरुष ) सब विषयों को देखता है, सब विषयों को 
प्राप्त करता है, वह त्रह्मले[क में दिव्य चक्षु द्वारा समस्त काम्य वस्तुओं 

, को देख कर र्मण करता है | यदि वह चाहता है कि पिठ्गण 

थ्रा जायें ते संकल्पमात्र से ही पिठृगण उपस्थित हो जाते हैं । संब 

देवता उसके लिए बलि देते हैं। 

संकवपादेव तच्छूतेः । ब्रह्मसूत्र ४ । ४ । रू । अतएव घानच्याधिपतिः 

ब्र० सू० ४। ४ ॥। 8] 

१६ 
+ 
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विशिष्टाऔतवादी की मुक्ति यद्दी दे।| वह प्रद्वेतवादियों 

की मुक्ति से भिन्न है। क्योंकि उनके मत में मुक्त पुरुष नरक्ष में मिल 

कर एक दो जाता है । मे 

गन्तव्यघु परस॑ साम्यम्‌ | ३। ३ । रे् सूत्र पर मरद्ममाष्य । 

ब्रह्म के साथ परम समीपंता प्राप्त करना ही मुमुज्नु का 

लक्ष्य है! 

क्र नाननतातघ5_ 
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चोदहवाँ श्रध्याय । 

वेदान्तदशन | 

चेदान्त ग्रेर गीता । 

उपनिषद्‌, गीता और ब्रह्मसूत्र--इन तीनों को प्रस्थान-त्रय 
कहते हैं । प्रस्थान कहने का तात्पय्य यह है कि संसार सागर का 
यात्री इन तीन धुव तारों को लक्ष्य करके अपने “गम्यस्थान” 
सुखधाम (चिष्ण्वाख्यं परम॑ धाम) की ओर प्रस्थान करता है । गीता 
उपनिषदें का सार है । 

सर्वोपनिपदो गायों दोग्धा गोपालनन्दन: । 
पार्थों वच्सः सुधीर्भोक्ता दुग्ध गीतारतं महत्‌ ॥ 

“उपनिषद्‌ रूप गौ का गीता-रूप दूध है। स्वयं श्रीकृष्ण ने 
पाध-हूप बछड़े के उपलक्ष्य में सुधी जनों के भाग करने फे लिए 
इस दूध को दुद्दा है ।? 

इसलिए गीता और उपनिषद्‌ में किसी तरह का विरोध नहीं दो 
सकता । उपनिपद्‌ बेद का वस्म या शिरोभाग है। वह असली वेदान्त 
या न्रह्मविद्या है। इसलिए वेदान्च के साथ भी गीता का कोई विरोध ' 
नहीं होना चाहिए | क्‍योंकि गीता स्वयं उपनिषद्‌ है--स्वयं ऋरह्म- 
विद्या है । इसीलिए गीता कां प्रत्येक अध्याय इन शब्दों में समाप्त 
होता है-- 



२१३८ गीता में इश्वरवाद । 

श्रोमदूभगवद्गीतासूपनिपःसु वद्धविद्यायामित्यादि 

ब्रद्मतूत्र गैणमाव में वेदान्त है । $ सुंख्य वेदान्त का वह उप- 
कारक मात्र है । इसीलिए वह वेदान्तदशन कद्दाता है। वेदान्तद्शन 
झौर गीता--देनों--यदि पराशर के पुत्र वेदव्यास हीं'की' 

कृति हैं ते इन दोनों में परस्पर विराध नहीं दोना चाद्दिण । किन्तु 

मूल दशन का असली तात्पय्ये क्‍या है ? यह निर्णय करना बहुत 
मुश्किल है। भाष्यकारों में--उसके श्रथ के विषय में--बड़ा दी 
मर्म्मान्तिक मतसेद है। इसी कारण से, प्रचलित वेदान्तदशन 
फे साथ गीता का अनेक विपयों में सतभेद दिखाई देता हैँ। इस 

प्रस्ताव में इसी विषय की आलोचना की जायगी। इस श्रालोचना 

से हम यह जान सकेंगे कि, किन किन विपयों में गोता श्रद्वैत- 
मत का समधेन करती है और किन किन विषयों में विशिष्टाद्वेत 
मत का अनुमोदन करती दे | 

, पहले भी कह चुके हैं, कि ध्द्वेत शौर विशिष्टाद्वैद मत शहर 
घर रामानुज से बहुत पहले के हैँ । इसमें शक्त नहीं कि इन दोनों 
आाचाय्यों' ने इन मतों को विशेष भावों से समुज्ज्यलित किया है। 
गोता के रचना-काल् में भी ये मत प्रचलित थे यह वात प्रस- 
स्मव नहीं । | 

पाश्चात्य पण्डित नीचे लिखे श्लोक पर ज़ोर देकर कहते ई 
कि गोता वेदान्तद्शन के बाद का ग्रन्थ है। वह श्लोक यह है 

. ेदान्तो नाम उपनिपंत्मम्राणम्‌ । तदुपकारिणि शारीरकसूत्रादीनि च। चेदान्तसार, २ ॥ 
: छेदान्तवांक्यकुसुमंग्रधनाथैत्वाच्‌ सूथाणाम्‌ । वेदान्तवाक्यानि दि सूत्र 

रूदाहहय विचास्पेस्ते ।॥॥३।२ सूत्र पर शहूूर॒भाष्य। 



चौदहवाँ अध्याय | २३-६ 

ऋषिभिषेहुधा गीत॑ छुम्दोसिविविधेः एथक्‌ । ., 
ब्रह्मसूत्रपदेश्चेव हेतुमद्धि्निनिश्चितै: ॥ गीता, १३॥१४। ह 

“ऋषियों ने बहुत तरह से, बहुत से छन्दों में, युक्तियुक्त, सन्देह- 
रहित त्ह्मसूत्र के पदों में यह तत्तन निरूपित किया है 

वे ब्ह्मसूत्र पद से वेदान्तदर्शन को समभते हैं। इसीलिए 
वे गीता को ब्र्मदर्शन के बाद का बना हुआ ग्रन्थ मानते हैं। 

. यह मत विज्ञक्ुक्ष अमूलक नहीं है। शह्डूराचाय्ये ने अहा- 
: सूत्र पद? का श्रथे अ्रह्मप्रतिषदक वाक्य किया है। उनके शिष्य 
फ्लोर टीकाकार आनन्‍्दगिरि ने भी विकल्प से वेदान्तदर्शन को, 
ही समझता है | ओधर स्वामी का भी ऐसा ही मत है ।# 

किन्तु यह बात भी स्मरण रखने योग्य है कि गीता में जिस 
: तरह ऋहासूत्र का उल्लेख पाया जाता है-ब्मसूत्र में भी उसी 
तरह एक जगह गोता के एक ख़ास श्लोक की आर साफ़ ही साफ 

इशारा किया गया है । वे सूत्र ये 
अतश्वायने5पि दुछ्धिसे । - 
यागिनः प्रति च स्मय्यैते स्मात्ते चेते | बहासूच्र, ४।२।२०--२१॥। 

उपरोक्त सूत्र में गीता के. 
मैते सती पार्थ जावन्‌ येएगी सुह्यति कंश्चन । 
तस्मात्सवंदु कालेपु येगयुक्तो भवाजुन ॥ गीता ४।२७ 

न्दोभिरिद्यादिना पौनरुतवात्‌ ।--आंनन्दुगिरि | यहा “अथातो ब्रह्मजि 

ज्ञासा” इत्यादीनि वह्ासून्राणि गह्ान्ते । तान्येव, बह्य पच्चते निश्चीयते एमि 

इति पदानि । ते: हेतुमद्धिः “ईच्ततेवाशवम!! “आनन्दोमये5म्यासात”? इत्या- 

दिभियक्तिमद्धिविनिश्चिताथं; ।--अ्रीधर । 



२४० गीता में इश्वरवाद । 

इस श्लोक की ओर लक्ष्य किया गया है | यह वात निश्चित 

है | ु 

इस प्रमाण पर यदि निर्भर किया जाय तो कद्दना होगा कि 

वेदान्तसूत्र गीता के बाद की चीज़ है | । 

ऐसे खल पर सिद्धान्त क्या स्थिर क्या जाय ? गीता बाद का 

प्रन्थ है या वेदान्तसूत्र बाद का है ? वास्तव में ऐसे प्रमाणों से यह 
बात ते नहीं है| सकती । क्योंकि, समय के चक्र में पढ़ कर कया 

गीता भर क्‍्यां अह्मसूत्र दोनों ही का बहुत कुछ रुपान्तर हो 
गया है। वादरायण-कत अह्यसून्र में वाद को ज्यास के शिष्यों भौर* 
8 4 52 0 कि है 3 5232 पक पल जन 

# इस प्रसन्न में शह्टराचाय्य लिखते हैं, ननु व 

यत्र काल्ेत्वनावृत्तिमाबृत्तिज्चेव योगिनः । 
प्रयाता यान्ति त॑ं काल वह्पामि भरतपंभ ॥--गीता; रे । रे३ | 

- हति कालप्राधान्येनेपक्रम्याहरादिकाबविशेषः स्टरतावनाइत्तये नियतः कर्य 

राजी दृढ्धिणायने वा प्रयातोडनावत्ति यायादिति | अन्नोच्यते-- 

येगिनः प्रति च स्मय्येते स्मात्त चैते ।---२१। 

येगिनः प्रति चायमहरादिकालविनियेगो०नावृत्तये स्मय्येते । स्मात्त चेते 
येग्रतास्ये न श्रौते । श्रतो विपयमेदात्‌ प्रमाणविशेषाद्य नास्य स्मात्तंस्स काजवि- 

नियेगस्थ श्रोतेपु विज्ञानेप्ववतारः । । 

. । खर्गीय काशीनाथ च्यम्बक सैलज्न महोदय ने अपने बनाये गीता के 
अँगरेज़ी अनुवाद की भूसिका में (580"४0 300|:8 0 66 िाड 58708) 

ग्रहासून्न गीता के बाद बने हैं यही बात लिखी है और इस के प्रमाण 
में उन्होंने बहासन्र के नीचे लिखे सूत्र पेश किये हैं। स्व॒तेश्व ३ ।२।६; 
.अपि च सम्येते-+ । ३। २३ 'सारन्ति च-४।१।१० निश्ि नेति 
चेतन सस्वन्धस्थ थावदू देह भावित्वाद्‌ दुर्शयति च--४। २। ३६ । 



चोौदहवाँ भ्रध्याय । २४१ 

प्रशिष्यों ने नये नये सूत्रों को मिल्ला दिया | इसी तरह व्यासरचित 
भारत-संहिता के अन्तर्गत गीता की भी यही दंशा हुई। 

भ््नैत भार विशिष्टद्नैत्त मत का विवरण देते हुए हमने देखा कि 
शआचार्यो- ने प्रधावतः नीचे लिखे पाँच विषयों की आलोचना और 
उनका निरूपण किया है-- ४ 

१ । जगत्‌ सत्य है या मिथ्या, वास्तविक है या कात्पनिक ? ' 
२ । जीव त्रह्म से भिन्न या है अभिन्न । जीव एक है या बहु ? 
३ । ज्क्म का स्वरूप कया है ? वह निर्विशेष, निरुपाधि, निर्गुण, 

है या सविशेष, सेपाधि, सगुण ९ , और यह कि उसकी साधना 
सगुण या निर्गथ किस भाव में करनी चाहिए ९ ह 

४ । ब्रह्म-प्राप्ति का उपाय क्‍या है ? फर्म या ज्ञान, ध्यान 
या भक्ति ९ 

प्‌ । ब्रद्य-प्राप्ति का फल क्‍या है ? अह्म के साथ सायुज्य (एक 

हो जाना), या ज्रह्म के समान ऐश्वय्य लाभ ? 

इन पाँचों प्रसंगों- के प्रत्येक विषय में अद्वेत और विशिष्टाह्नेत 

मत के वीच बड़ा भारी प्रभेद है | इन के सम्बन्ध में गीता का क्‍या 

सत है इस के बाद इसी बात की आलोचना की जायगी। 



पन्‍द्रहवों अध्याय | 

वेदान्ते ओर गीता | 

जगत्‌ सत्य है या मिथ्या है । 

' अ्रद्वेत मत में जैसा कि हसने देखा सिर्फ़ ् रह्म,ही सद्‌ वस्तु है 
श्र जो कुछ है वह असत्‌ है या प्रवस्तु है। केवल 'एकमेवांद्रि- 
तीय॑, ज्ह्म ही है और कुछ नहीं है। इसलिए इस मत में जगत्‌ 
असल्य है, काल्पनिक है, माया का विजुम्भणमात्र है। वह रूजु में 
साँप की तरह, सीप में चाँदी की तरह, सूय्य-किरण में जल की तरह 
सिथ्या है; वह 'एकमेवाद्वितीयं?, जह्म की माया का विवर्त है, इन्द्रजाल 
की तरह त्द्यरूप सत्य में अध्यस्त सिर्फ़ भ्रम है, तह्म के चित्त की 
सिफफ लीला.है, सड्डूल्पमात्र है और भ्रवस्तु है। विज्ञान के अतिरिक्त 
उस की ओर कोई सत्ता नहीं है। पर, विशिष्टाद्दैत्र मत में जगत्‌ 
सद्‌ वस्तु है। जंगत्‌ अरह्म के अधीन ज़रूर है, ब्रह्म का वह- सिर्फ़ 
प्रकार ज़रूर है, पर वह काल्पनिक या मिथ्या नहीं है । प्रकृति के 
परिणाम से जंगत्‌ बना है, वह वास्तव में विकार-जनित पदार्थ है। 
नि्बिकार त्रह्म की तुलना से असत्‌ होने पर सी जगत्‌ विज्ञानमात्र 
नहीं है। जगत्‌ की अपनी सत्ता है। इन दे! मतों में गीता किस सत का अनुमोदन करती है ? | | 

| 



बज 

ञ्गर 

पन्द्रहवाँ अध्याय | | श्ष्३, 

गौता में हम देखते हैं, कि भगवान्‌ कहते हैं मैं ही सब भूतों 
का सनातन बीज हूँ । 

चीजे मां सर्वेभृतानां विद्धि पा सनातनग । गीता, ७ । १०। 

इस बीज पद पर लक्ष्य करना चाहिए। वीज से वृक्ष की 
उत्पत्ति होती है और वृक्ष फिर बीज में ही लीन हो। जाता है | फिर 
वोज से चृत्ष उत्पन्न द्वोता है और फिर वृत्त वोज में तीन हो जाता * 
है । इसी तरह क्रमान्वय के साथ बोज से बृत्त का भ्राविर्भाव और . 
बीज में व का तिरोभाव संघटित होता रहता है | भगवान्‌ जगत्‌ 
का बीज हैं इससे यही वात॑ मालूम होती है कि उनसे बार बार 
जगत उत्पन्न हो कर उससें विलीन होता रहता है। इसी को सृष्टि और 
प्रतय॒ कहते हैं। एक के बाद दूसरा अर्थात्‌ सृष्टि के बाद प्रंलय 

होता रहता है। सृष्टि के समय जगत्‌ अव्यक्त से व्यक्त होता है 
आर प्रल्षय के समय जगत्‌ व्यक्त से श्रव्यक्त होता है। # इसी लिए 
भगवान्‌ ने कहा है, कि मैं हो जगत॑ का--- 

प्रसवः प्रलयः स्थान निधारन बीजम्रव्ययस््‌ +--गीता, ६ | १८ 

अक्तय वीज हूँ, मुझहदी से, जगत्‌ की उत्पत्ति, मेरे ही द्वारा स्थिति 

आऔर मुझ में ही उसका लय होता है, में ही जगत का श्ाधार 
ओर आश्रय हूँ [। 

# गीता में दूसरी जगह लिखा है, 
अध्यक्तादीनि भूतानि व्यक्तमध्यानि भारत । 

अव्यक्तनिधनान्येव तत्र का परिदेवना ॥ गीता, २| श८ ।! 

सब भूतोका आदि भ्न्त धरव्यक्त है, व्यक्त है केवल मध्य । इस दशा 
में किस घात का शोक किया जाव,।? | ' 

| गीता में और जगह भी सगवान्‌ से ही सृष्टि होती है--यह बात 
कही है 



२४४ गोवा में ईशववाद । । 

इसी विषय पर तैत्तिरीय .उपनिषद्‌ कहता है-- 
यते वा इमानि भूतानि जायन्ते; येन जातानि जीवन्ति यत्‌ प्रयन्त्यमरि- 

संविशन्ति । 

,... तैत्तरीय' उपनिषद्‌, ३॥$। 

“जिससे ये सब भूत उत्पन्न होते हैं, जिंसके, द्वारा उत्पन्न हुए 
जीब जीवित रहते हैं, भ्रन्तकाल में जिसमें लीन हो जाते हैं-- 
चही त्रह्म है! “जन्मायत्य यतः” (अह्यसूत्र, ११२) से भी यही 
बात ल्क्षित होती है। इसीलिए छान्‍्दोग्य उपनिषद में भगवान्‌ की 
“तब्जलान्‌” संज्ञा की गई है। 

सब खल्विदं ब्रह्म तज्जलानीति ।--छू॥न्‍्दोग्य, ३, ३४ | १। कि 

तज्जल्लान्‌ का अ्रथ है, तज्ज, तर्त और तदन अर्थात्‌ जिससे' 
पैदा होता है, जिसमें लीन होता है और जिससे परवरिश पाता है। 
ग्रौर जगह भी लिखा है 

अहं सर्वेस्य जगतः मत्तः सर्वे अवत्तते । गीता, १०। ८। . 
' “में ही सव का उत्पन्न करनेवाल्ा हूँ और मुझसे ही सब उत्पन्न द्वोते हैं । 

भावाः >> पदार्था: । शहूर । 
अर्थात्‌, “सात्विक, रानसिक और तामसिक समस्त पदार्थ सुर से ही' 

उ्पन्न हुए हैं, वे मुसमें ही रहते हैं, पर मैं उन सब में नहीं हूँ ।” 
: यरढ़ा भूतप्रथंगभावमेकस्थमनुपश्यतिं।._ 

तत एवं घ॒ विस्तार॑ ब्रह्म सम्पच्यते तदा ॥ गीता, १३ ।३० . 
विस्तार -- उत्पत्ति, विकाशम । एकस्थम्‌-:एकस्सिनू आत्मनि स्थितम्‌ ॥ 

' शगडूर | 

_ “जब हद मिन्न भित्त मूंतों के एक ही हैशवर में हा 7 3 नव से जल कर दा है ईश्वर में देखने लगता है तब वह 
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यते भूतानि जायन्ते येव जीवन्ति सबेतः । 
बस्सिंश्व वित्ञयं यान्ति नमस्तस्मे परात्मने।॥ ु 

जिससे सब भूत उपज्न होते हैं, जिसके द्वारा स्थित रहते हैं, 
जिसमें लय होते हैं --उसी परमात्मा को नमस्कार है । 

जगतू के इस आविर्भाव-काल को पुराण की भाषा में अक्मा का 
दिन और. उसके तिरोभावकाल को--जिस समय जगत अव्यक्त 
अवस्था में रहता है--तह्मा की रात्रि कहते हैं । प्ह्मा की रात्रि सें 
जगत्‌ की प्रलय प्रौर उसी के दिन में जगत्‌ की सृष्टि होती है। 
गीता इस सत का अ्रनुमेदन करती हुई कहती है,-- 

अध्यक्ताद व्यक्तयः सब्धां: प्रभवन्यहरागसे । 
रात्यागम प्रलीयन्ते तत्नेवाष्यक्तसशके ॥ 

सूतग्रामः स एवार्य भूत्वा भूत्वा प्रतीयते । 
राध्यागमे उवशः पार्थ प्रभवन्तयहरागमे ॥ गीता, ८ | १८, १६ । 

, सर्वेभूततानि कौन्तेय प्रक्ृतिं यान्ति सामिकाम्‌ । 
कल्पत्षये पुनलानि कल्पादी विसुजाभ्यहस ॥ 
प्रकृति ख्ाप्तवष्टभ्य विसजामि घुनः पुनः । 
भूतग्राममिर्म ऋष्स्तमवर्श प्रकृतेवशात्‌ ॥ गीता, ६ । ७--८। 

प्रह्म। का दिन होने पर श्रव्यक्त से सब व्यक्तियों का उदय 

होता है और रात को उसी में ल्य# हो| जाता है । 

श्रव्यक्त का श्र श्रव्याकृत प्रकृति है->भ्रद्देतवादी ( शक्भराचार्य- 
मधुसूदन भादि) इस बात के नहीं मानते । उनके मत में भ्रव्यक्त का अर्थ है 
प्रह्मा की निद्वरावस्‍्था ( प्रजापतेः ख्वापावस्या )। “प्प्याध्यवेण प्रकृति: (गीता 
६ | १०) भादि स्ले में शद्टूराचाय्य लिखते हैं “म्त माया त्रिगुणात्मिका 
अविद्यालतणा प्रकृतिः सूयते उत्पादयति ।” और “प्रकृति यान्ति मामिकाम्‌! 
(गीता, ६ ।५) इस जगह सी प्रक्ृति के अर में “ब्रिगुशात्मिका अपरा निछा? 
ध्य्थ किया है। | 



१४६ गीता मेंइश्वरवाद । 

सम्रस्त चराचर वस्तुओं का यह समुदाय इसी प्रकार बार बार 

दिन को उदय होता है और रात को लय होता है |! अर्थात्‌, प्रकृति 

में स्घित हो कर भगवान्‌ जगत्‌ की सृष्टि करते. हैं। इसी का नाम 
४इंच्ण” ज्ै | श 

मय्याध्यक्षेण प्रकृतिः सूयते सचराचरम । 

हेतुनानेन कौन्तेय जगदू विपरिवत्तते ॥ गीता, $ | ३१० । 

' है कीन्तेय, समस्त्र संसार का स्वामी में हूँ और मेरा आश्रय 
ग्रहण कर प्रकृति चराचर जगत्‌ को उत्पन्न करती है इसीलिए इसका - 

वार बार उदय ( परिवत्तन ) होता है।? ह 
गीता कहती है कि भगवान्‌ की दे प्रकृतियाँ हैं, क्रपरा और 

परा । इन. देने के संयोग से ही सृष्टि होती है। 

भूमिरापाइनले वायुः ख॑ मदे! बुद्धिरिव च। 

श्रहंकार इतीय॑ मे भिन्ना प्रकृतिरष्टधा ॥ 
अपरेयमितस्ववन्यां प्र्नतिं विद्धि मे पराम्‌ । ', 
जीवमूतां महाबाह्दो ययेदद घाय्येते जगत्‌॥ 
एतद्येनीनि भूतानि सर्वांणीत्युपधारय । ८ , + 
श्र कृत्स्वस्य जगतः प्रभवः प्रतयसथा ॥ गीता, ७ । ४-६ । 

न 

मेरी प्रकृति के आठ भाग हैं; ह पृथ्वी, जल, अप्ति, वायु, 
आकाश, मन, बुद्धि और अहड्जार । यह अपरा प्रकृति हुई | इससे 
भिन्न जो मेरी परा भ्रथांत्‌ श्रेष्ठ प्रकृति है उे भी जान लो। वह 
जीवरूपा है और इस जगत्‌ को उसी का आधार है। स्मरण रखे 
कि, थे देने प्रकृतियाँ ही सव भूंतों की इलत्ति के स्ांन हैं; 
उनस्त जगत मु से ही उलज्न और मुझ में ही लय होता है। 
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भगवान्‌ ने जिस भाव में अपरा प्रकत का परिचय दिया है 
उससे यहा मालूम होता है कि सांख्योक्त प्रधान वा मूल प्रकृति से 
ही उनका मतलब है। सगवान्‌ ने दूसरी जगह पर कहा है-- 

मम योनिर्महद्‌ प्रह्म तस्मिन्‌ गस दधाम्यहस्‌ । 
सम्भवः सर्वेभूत्रानां ततो भवति भारत ॥ 
सर्वेयेनिपु कीन्तेय सूत्तेयः सम्भवन्ति याः । 
तासां अहय मदद यानिरह चीजप्रदः पिता ॥ गीता, १४ । ३-४ । 

हे भारत, महद्‌ ब्रह्म मेरा गे रखने का स्थान है। उसमें में 
गे रखता हूँ, ओर उससे सब भूतों की उत्पत्ति होती है। सब 
गर्भो' में जे शरीर उत्पन्न होते हैं उन सबका उत्पत्ति-स्थान महद्‌ ब्रह्म 

है ओर उसमें बीज रखनेवाला--पिता मे हूँ | 
इसी विपय में गीता दूसरी जगह कहती है,-- 

यावत्‌ सज्ञायते किधित्‌ सप्यं स्थावरजव्ममम् ! 
जेन्रेत्रशसंयेगात्तद्विद्धि भरतपंस ॥ गीता, १३ । २६ 

हे अ्रजुन, खावर और जड्जम सब प्रकार के प्राणी क्षेत्र और 
क्षेत्रज्ञ के संयोग से ही उत्पन्न होते हैं|: 

क्षेत्र -- अपरा प्रकृति या प्रधान; और क्षेत्रज्ञ --परा प्रकृति था 

जीव | 
दसरी जगह, जगत ओर जगदीश्वर का सम्बन्ध निर्णय करने 

के लिए गीता कहती है,-- 
_ सया ततमिद सर्व जगदब्यफ़मूतिना । 

मह्य्यानि सर्वभूतानि न चाहं तेप्ववस्थितः ॥ 
ध्े 

न थ मत्ध्यानि भूतानि पश्च से यागमंशरम्‌ । 

मूतर्क्न च भूतस्थों सप्तात्मा सूतभावनः ॥ गीता, ६ । ४-४ । 
रा 
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क्षेरा खरूप भ्रव्यक्त है इसी खरूप के द्वारा मैं व्याप रहा हूँ । 
मुझ में सब भूत हैं। में उनमें नहीं हूँ.।इन सब भूतों ने भी 

मुझे व्याप नहीं रखा है। मेरा यह ईश्वरीय कर्म देखे । मेरी ही 

श्रात्मा सब भूतें का पालन करती है, वही सब्र भूतें का आधार 

है पर मैं फिर भा भूतस्थ नहीं हूँ ।? 
गीता के इन बचनों में कहीं भी जगत्‌ के मिथ्यात्व का उपदेश 

नहीं पाया गया । जगत्‌ काल्पनिक है, विज्ञानमात्र है, ऐसा ते 

कहीं दिखाई नहीं दिया | बरन गीता ने-- 
नासतो विद्यते भावों नामावो विद्यते सत्तः । । 

धत्‌ का अभाव नहीं होता और असत्‌ का भाव नह होता! 
इस जगह परिणामवाद ही का समथेन किया है |# यह सांख्य के 
मत से मिल्तता हुआ भत है। सांख्यवादियों का मत भी यही 
है कि-- ह 

अश्री शछ्रराचाय्प ने इस श्लोक का भ्रद्वेतमताजुयायी अर्थ किया है। 
उसमें उन्होंने जगत्‌ का मिथ्याल्व दी सिद्ध किया है। विकारो हि सः। विकारश्च 
व्यभिचरति यथा घरादिसिस्थान चच्तुषा निरूप्यमारन सद्व्यतिरेकेणालुपतब्धे- 
रसत्‌ तथा सब्बों विकारः कारणव्यतिरेकेणानुपत्तव्धे5सत्‌ । जन्म-प्रध्व॑सास्यां प्रागू- 
दूध्वे चानुपलब्धेः । सदादिकारणस्थ च तत्कारणव्यतिरेकेणानुपत्व्धेरसलम, ! 
>>» तस्माद्देहादेद्वंदरस्थ च सकारणस्यासतो न विद्यते भाव इति । तथा 
सतश्राक्षनाउमावोडविद्यमानता न विद्ते सर्वत्र भ्रन्यमिचारात्‌ हृह्यवेचाम । 
गीता के २। ३१ श्लोक पर शहूरसाष्य । 

रामाजुज की व्याख्या और तरह है । देहस्थाचिदूवस्तुनः असत्वमेव 
सखरूपमाक्मनरचेतनस्प सत्वमेव खरूपमिति निर्णेये दृष्ट इलयेः | विनाश- 
स्भावश्चासल्वम्र अविनाशखभावश्च सत्म २» श्रन्न सत्काय्यैवादस्यात- 

'श. मंसल्वान्न तत्परोध्यं छोकः| इस श्लेक पर रामानुज का साप्य। - 
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नासदुत्पद्यते न सद्‌ विनश्यति । 

'झसत्‌ उत्पन्न नहीं होता और सत्‌ का घाश नहीं होता | 
अतणव, गीता, जगंत्‌ सत्य है या मिथ्या इस विषय में प्रधा- 

नतः विशिष्टद्वेत मत के झनुयायी परिणामवाद का ही अनुमोदन 

करती है। अ्रद्वेत-मतानुयायी विवत्तैवाद को नहीं मानते | 
ब्रह्मसूत्र में जिस तरह जगत्‌ का प्रसंग उत्थापित और विचा- 

रित हुआ है वह भी प्रधानतः परिणामवाद का ही अनुयायी है-- 
ऐसा मानना अश्रसड्डत नहीं । अब इसी बात की श्रालोचना करते हैं ।' 

मुण्डक उपनिपद फा एक मन्त्र है.-- 
यव्‌ तद श्रद्वेश्यस्‌ अग्राद्ममगोत्रमव्शमचच्षमश्रोन्नंतद्पाणिपादमस । 
नित्यं विम्ुं सर्वगत सुसूक्ष्मं तद॒व्ययं यदू भूतयेनिं परिपश्यन्ति घीराः ॥ 

मुण्डक, १9। ६। 

धवीर पुरुष, नित्य, विभु, सर्वगत, अतिसूक्ष्म और अव्यय भूत- 
योनि को देखते हैं, वह भूतयोनि अदृश्य है, अग्राह्म है, अगोन्न 
है, भ्रवर्ण है, अचक्षु है, अश्रोन्न है, अपाणि है, अपाद है ! 

बादरायण ने इसी विषय का विचार, अहमसूत्र के पहले श्रध्याय 
के दूसरे पाद में उत्थापित किया है,-- 

अध्श्यादिगुणकी धम्मेत्तिर +--१ । २। २१ । 

यह ( भुण्डक में कही ) भूतयाोनि क्‍या है? कया यह 

सांख्योक्त प्रधान है वा जीव है; या इश्वर है ? बादरायण फे मत 

. में यह परसेश्वर है । उनके मत में ईश्वर ही भूतयोनि दै ।# 

# किप्रवमधच्श्यलवादिगुणका भूतवानिः प्रधान स्थाहुत शारीर आहेोखित्‌ 

परमेश्वर इति | 2९ १८ > तस्माददृश्यत्वादियुणको भूतयेानिश परमेश्वर एवं ।-- 

॥। २। २ सून्न पर शोकरमाष्य । 



-शघ० गीता में इंश्वर्वाद ) 

शयोनि/ शब्द कारण के अध् में व्यंवहृत हुआ है। कारण दे प्रकार 
का है, उपादान और निमित्त; जिस तरह गहने का उपादान कारण 
सुषर्ण है और सुनार निम्मित्तकारण है।धठ का उपादानकारण 
मद्ठी है और कुम्द्दार निमित्तकारण है। अच्छा ते अहम जयत्‌-कां 
कौन कारण है? निमित्त या उपादान ? बादरायण कहते हैं वह 
"दोनों ही है, निमित्त मी और उपादोन भी #।'* 

ब्रह्म जगत्‌ का निमित्तकारण है, बादरायण ने नीचे लिखे 
' “पत्रों में इसका प्रतिपादन किया है-- 

जगद्वाचित्वात्‌ | बह्मसूत्र, १ । ४ । १६ । 

इसके भाष्य में श्रीशडूराचाय्ये लिखते हैं-- 
परमेश्वरश्च स्वेजगतः क॒त्तों सर्वेवेद्वान्तेप्ववधारितः ॥ 

शट्टूरमतानुयायी भारतीतीर्थ लिखते हैं,-- 

# किस कम से ये भूत उत्पन्न हुए हैं--इल विषय में शात्षों में बढ़ा 
विरेध है। कहीं कहा है कि पहले भ्राकाश उत्पन्न हुआ ( आक्मन श्राकाशः ; 
सेभूतः--तैत्तिरीय उपनिषद्‌ ) । कहीं कहा है पहले तेज की सृष्टि हुईं ( तत्ते 
जे।ध्युजत--हान्दोग्य ) । कहीं पर पहले प्राण की उत्पत्ति कही गईं है। 
( एक्स्माज्नायते प्राणः-मुण्ठक )। वादरायण ने प्रथप्त अ्रध्याय के चौथे पाद 
में इत विषय का विचार किया है। उनका सिद्धान्त यही है । 

कारणलवेन चाकाशादिषु यथा व्यपदिष्टोक्तः ! 

समांपकर्पात्‌। अहायूत्र, ३।४। १४,५१ | 
भारतीतीय ने अपनी न्यायमाल/ में इसकी व्याख्या इस तरह की हैं, 

भवहु नाम सृष्टत॒विषयादिषु तत्कमे च विवाद: ९ ५८ तात्पर्यविषये तु जगव- 
स्टटरि श्ह्मणि न क्वापि विरोधोडस्ति । श्रधातत “सृष्ट आकाशादि के वियय में 
अर उनके कम में तो चिचादु रह सकता हैं पर ब्रह्म जगत का बचाने वाला है 
“इस विषय में शात्रों में कहीं भी विशेष नहीं है ।! 



पन्द्रहववाँ प्रध्याय | - रए१ # 

एतद कृत्स्ने जगद्‌ यत्य काय स एव वेदितव्य इति । हृत्स्ननपतकतृ 
स्वन्च परमात्मन एच । 

अथात्‌ 'परसेश्वर द्वी सारे जगत्‌ का फर्त्ता (निमित्तकारण) है।” 
निमित्तकारण के सिवा वह उपादानकारण भी ह--यह बात 

प्रतिपादन करने के लिए वादरायण ने कई सूत्र बनाये हैं, 
प्रकृतिश् प्रतिज्ञाइशन्तानुरोधात्‌ इत्यादि | बह्मसूत्र, १ | ४ | २३-२७ । 

इसके भाष्य में शहूराचार्य्य लिखते हैं, 
एवं प्राप्त क्रमः | प्रकृतिश्वोपादानकारणं च॑ ब्रद्याभ्युपगन्तव्यं निमित्त- 

कारयां च । न केवर्ल निमित्तकारणमेव । 

ज्ह्म जगत्‌ का निमित्त और उपादान--देनों कारण--हैं ।?# 

बादरायश ने दूसरे अध्याय के तींसरे पाद में प्रतिपादन किया 
है कि जल, तेज, पृथ्वी श्रादि पश्चभूत ब्रह्म से उसन्न हुए हैं। 
इसीलिए उनकी त्रह्मकारय्य कहते हैं | 

तत्माद अद्यकाय्यं वियदिति सिद्धम्‌। २। ३। ७ मह्मसूत्र पर शाह्ूरभाष्य 

२। ३। १३ सूत्र के भाष्य में शट्टूर लिखते हैं,-- 

स एवं परमेश्वरस्तेव तेनास्मनावतिष्ठटमानो5मिध्यायन्‌ त॑ ते विकार सूनति । 

५ >६ सोउकरामयते वहु स्यां भ्रजायेव । इति प्रस्तुत्य सचत्यच्चाभवत्‌ । खत्‌-+ 

पुरुष, धत्‌ -- प्रकृति३ । 

#हइस सम्बन्ध में भारतीतीर्थ का श्रधिकरण हस तरह है।-- 

निमित्तमेव ब्रह्म स्थादुपादानश्लु वीउणाव | 

कुलाकवन्निमित्त तज्नोपादानं स्टदादिवत्‌ ॥ 

चहु स्यामित्युपादानमावो5पि श्रुत इछितुः । 

पुकवुदृध्या सर्वधीश्च तस्माव्‌ अद्योमयात्मकस्‌ ॥ 
१७ 



श्पूर 'मीता में इेथवरवाद । 

थ्रधांत्‌, परमेश्वर की जब सृष्टि की इच्छा होती है, उस ब्मय 

वह सत्‌ (पुरुष) और त्यत्‌ (प्रकृति) रूप से अलग अलग हो जाते 

हैं। वे अभिव्यान करके सृष्टि उत्तन्न करते है। 

श्रतुल्लाम क्रम में सृष्टि और विल्ञोम क्रम में लय होता है 

इसका उपदेश भी वादरायण ने दिया है,-- 

विपय्ययेण तु क्रमोञइत उपपयते च | बह्मसूत्र, २।३६।१४। 

श्र्धात्‌ आकाश से वायु, वायु से अप्नि, अप्नि से जल, जल 

से पृथ्वी--सृष्टि का यही क्रम है ।? 

तस्माद्दा एवसमादाकाशः सम्भून श्राकाशाह्मयु्वायारग्निर्मेशाप अद्भबश्व 

पृथिवी उत्पचते । 

प्रत्षय का क्रम इससे ठीक उलटा है । प्रत्नय में, पृथ्वी जल तत्त 
में, जल्ल अप्नितत्त में, श्रम्मि वायुतत्व में, वायु आकाशतत्त में 
विलीन द्वो जाता है, और वाद को आकाश ब्रह्म में ज्ञीन हो जाता 
है। यह प्रत्य का क्रम है |# 

#पविपर्यपेण तु प्रत्नयक्रमोइत उत्तत्तिक्रमाद्‌ सवितुमहंति। तथा दि लेके दइश्यते 
येव ऋषेण सेपानमारुठखते विपरीतेन क्रमेणावरोहतीति । श्रपि व दृश्यते 
सदा जात॑ घदशरावाद्यप्पयकाले मृद्भावमप्येति । अद्भ्यश्च जाते हिमकरकाथद- 
भावमप्येत्रीति । अतश्चोपपदूयते एतत्‌ यत्‌ पृथिव्यदूम्यों जाता सती स्थिति: 
कालव्यतिक्रान्ता हपोपीयादापश्र तेजला जाताः सल्नस्तेजोञ्पीयुः। पूर्व ऋ्मेय 

- पक्ष्म सूक्ष्मदर चानन्तरमनन्तरं कारणमरपीत्य सब कार्य्यजातं परमकारशं परम 
सूक्ष्म च ्रह्माप्पेतीति चेद्ितिव्यम्‌ । न हि स्वकारणव्यतिक्रमेण कारणकाय्या- 
प्ययो न्याय्य;। २ | ३ १४ बह सूत्र पर शटूरभाप्य । 



पन्‍्द्रहवाँ प्रध्याय । रभ्३ 

: यह सब कुछ कह कर बादरायय क्‍या जगत्‌ को रच्जु में 
साँप की तरह अलीक॑, साया का विजुम्भण या विज्ञानमात्र कह 
सकते हैं ? 

जगत्‌ अलीक है, मायिक है, यदि बादरायण का सिद्धान्त 
ही होता तब बे त्द्यसूत्र के दूसरे अध्याय के प्रथम पाद में नीचे 

लिखी आपत्तियों का उत्थापन और खण्डन करने के लिए इतने 
सूत्र क्यों बनाते ? बादरायण की विचार-पद्धति इस तरह है;--- 

( क ) जगत्‌ अचेतन है और त्रह्म चेतन है | इसलिए आपत्ति 
की जा सकती है कि चेतन त्रह्म से अचेतन जगत्‌ की उत्पत्ति नहीं 
हे। सकती | इसका उत्तर बादरायण देते हैं कि यहाँ व्याप्ति का 
व्यसिचार दृष्ट होता है क्योंकि चेतन से अचेतन पदार्थों की 
उत्पत्ति के अनेक दृष्टान्त हैं। जिस तरह चेतन पुरुष से अचेतन 
नख, केश आदि की उत्पत्ति देखी जाती है (९१॥४-११ त्र०्सू०)। 

( ख ) कुम्भकार जब घट बनाता है ते। दण्ड, चक्र आदिक 

उपकरणों की सहायता से बनाता है। त्रह्म के पास जब कोई उप- 
करण नहीं तब उसने कैसे जगत्‌ को बनाया इस के उत्तर में बादरायण 

कहते हैं, कि उपकरण के बिना भी सृष्टि दिखाई देती है; 
जीरद्धि । देवादिवदूपि लोके १९१।२४--६ सूत्र । 

इसके साष्य में शट्डूराचार्य्य लिखते हैं,-- 
यथा हि छोके छीर॑ जले वा खयसेव दक्षिद्दिमभावेन परिणमते, अनपेक्ष्य 

बाह्य साधन तथेहापि भविष्यति । शुक॒स्थापि बअह्यणो विचित्रशक्तियोगात्‌ 

श्षीरादिविद्‌_विचित्रपरिणाम उपपदुयते यथा लोक देवाः पितर ऋषय इत्ये- 

वादे! मद्दाप्रभावाश्नेतता भ्रपि सन्तो&नपेक्ष्यव किल्लिद्‌ बाह्य साधनमेश्रय्य 



२५४ गीता में इश्वरवाद । 

विशेषयोणाद्‌ अभिष्यानमात्रेण खत एवं बहुनि नानासंस्थानानि शरीराणि 

आसादादीनि च रथादीनि च निर्मिमाणा उपल्म्यन्ते 2४ 2 एवं चेतनमपि ब्रह्मा- 

नपेहरय साध खत एव जगत सत्यति ।., 

(जस तरह जल या दूध किसी बाहरी साधन की अपेक्षा न 

करने खय ही दही और ब्फ़ रूप में बदल जाता है--जहा भी उसी 

तरह जगद्‌ रूप में परिणत हो जाता है। ब्रह्म एक है पर है वह 

विविध और विचित्रशक्तिमान्‌ | इसलिए उसके विचित्र परिणाम कुछ 

असंगत नहीं। और जिस तरह ऋषि, पिठ श्रादि महाभाव चेतन - 

पुरुष किसी बाहरी साधन की भ्रपेक्षा न करके सिफ़ अपने ऐश्वर्य 

के बल्न से अनेक शरीर, महल्त और रथ भ्रादि की सृष्टि कर देते हैं, 

चेतन ब्रह्म भी उसी तरह किसी बाह्य साधन की श्रपेज्ञा न करके 

खय्य॑ ही जगत्‌ की सृष्टि करता है |? ह 

(ग) यह आपत्ति भी है| सकती है कि जब जहां निरवयव 

है और यह जगत्‌ ब्रह्म का परिणाम है तब यह भी हे।सकता है कि 

पूर्ण त्ह् जगद्‌ रूप में परिणत ( विकास्मस ) हो जायें नहीं तो 

उनकी सावयव कहा जाय | 
कुस्ने प्रसक्तिनिरवयवत्वशबकीपा वा ।--२।१।२६ सूत्र । 

इसके उत्तर में घादरायण कहते हैं- 
श्रुतेश्व शब्दमूत्रत्वात्‌ २१२७ सूत्र | , 

नतावत्कृत्स्नप्रसक्तिरस्ति। कुत्तः । श्रुतेः। यवैव हि ्रह्मणे जगहुत्पत्तिः श्रूयते 

एवं विकारव्यतिरिकेणापि वह्मणोव्वस्थानं श्रुवते । ८ 2८ “पादोस्य विश्वा भूतानि 

त्रिपादस्याद्धतं दिवि! इति चैबे जातीयकात्‌ | शड़करभाष्य । 

जिस अति में यह उपदेश दिया गवा है कि जगत्‌ ब्रह्म से 

_- उत्पन्न हुआ है उसी सें यह भी कहा गया है कि ब्रह्म विकार-प्रस्त 



पन्द्रहवाँ प्रध्याय । श्ष्प्‌ 

नहीं होता । “उसके एक अंश में सब भूत हैं बाकी तीन अश 
अमृत हैं |” इसीलिए ब्रह्म के विकार की आशंका अमूलक है | 

(घ) फिर एक आपत्ति यह भी हो सकती है कि जब अ्रह्म 
विकरण ( निराकार ) है तब वह किस तरह सृष्टि के काय्य को 
सिद्ध करता है ? वादराययण उत्तर में नीचे किसी श्रुति पर लक्तय 
करके कहते हैं,-- 

विकरणत्वादिति चेत्तदुक्तम्‌ । २। ३ | ३१ सूत्र । 

अपाणिपादो जबने ग्रहीता, 

पश्यत्यचचुः स श्यणोत्यकर्णः । श्वेताश्वतर, ३। १६। 

: “उसके हाथ नहीं, पर ग्रहण करता है, वह बिना पैर के 
चलता है; घिना आँख के देखता है; बिना कान के सुनता है !” 

(ड) फिर आपत्ति द्वोगी कि भगवान्‌ जब आप्तकाम हैं तब 
किस प्रयोजन के लिए किस अभाव की पूर्ति के लिए वे सृष्टि- 
कार्य्य में प्रवृत्त हुए हैं ? उत्तर में वादरायण कहते हैं,-- 

लेकवत्तु लीलाकेवल्यम । ९ १। ३३ सूत्र । 

सृष्टि उसकी लीला का विल्ञास है, जिस तरह बच्चा बिना 
प्रयोजन के भी क्रोड़ा किया करता है उसी तरह वह बिना. प्रयोजन 

के भी सृष्टि करता है | 
(च) फिर आपत्ति होगी कि जगत्‌ में अनेक विषमतायें हैं, कोई 

सुखी है, कोई दुखी है, कोई धनी है, कोई दरिद्वों है, यदि इस 

जगत्‌ को ईश्वर की रचना भानें ते ईश्वर पक्षपाती और निष्ठुर 
 हहरेंगे। इसके उत्तर में बादरायण कहते हैं,-- 

वैपम्यनैद्ृण्ये न। लापेहचत्वाव्‌ तथा हि दुर्शशति ।--२। १। ३४ सूत्र । 



२१६ गीता में इंश्वरवाद ! 

सापेज्ञोडधीखरतें विपमाँ सष्टिं निर्भिमीते, किमपेत्षत इति चेत्‌। धम्मी- 
धम्म भ्रपेक्षत इति वदामः; शाइकरभाप्ये । 

भगवान्‌ जीव के करम्मानुसार ही सृष्टि करते हैं । जिसके कर्म्स 
श्रच्छे हैं, उसको सुखी वनाते हैं, जिसके कर्म्म बुरे हैं उस को 

दुखी बनाते हैं | इसमें उनके पक्तपात या निठुरता का प्रसंग नहीं 

उठ सकता। 

जिन वादरायण ने ऐसी ऐसी युक्तियाँ तक और प्रमाणों का प्रयोग 
किया है वे जगत्‌ को कभी विज्ञान सात्र या अल्लीक कहेंगे ? 

विशेषतः जहाँ वे ठृतीय अध्याय के दूसरे पाद के आरम्भ में (१॥६ 
सूत्र में ) सप्रसृष्टि और जाग्रतूसृष्टि का भेद दिखाते हैं क वहां. 
उन्होंने साफ़ ही साफ़ कह दिया है कि स्प्न सृष्टि ही मायामय है। 

मायामात्रन्तु काल्यनावभिव्यक्तखरूपत्वात्‌ । ३॥ २। ३। सूत्र । 

इसके भाष्य में शह्ढराचार्य्य लिखते हैं, 
'सप्न में जे सृष्टि होती है वह मायामात्र है। उसमें स्य की 

गन्ध तक नहीं ! इसलिए खप्तदशन मायामात्र है। सुतरां जो सृष्टि 
खप्न को आश्रय करके उद्भूत हो वह आकाशादि की सृष्टि की 
तरह पास्माथ्िक नहीं है--यही सिद्ध हुआ ।” तब बताइए जगत्‌ 
को मिथ्या किस तरह कहा जाय ९ 

“जगत सत्य है या मिथ्या”” इस विषय में वादरायण ने अपना 

मत एक जगह साफ़ साफ़ दिया है। इसलिए इस विषय पर वहुत 
लिखने की आवश्यकता नहीं | वादरायण कहते हैं, ३5 
कट मल अमर कपल ह 

# इस प्रसा मे इसी अन्य का चेदान्तदर्शन श्रध्याव देखो | 



पन्द्रहृवाँ अध्याय | २५७ 

भावे चोपल्ब्धे: । २।१ | १४ सूत्र । 
न भावोजलुपलव्धेः २। २। ३० सूत्र 

जो वस्तु है, उसी की उपलब्धि होती है, जो वस्तु नहीं है, 
उसकी उपलब्धि भी नहों दह्वोती ।! इसलिए बादरायण का सिद्धान्त 
यही हुआ कि जब जगत्‌ की उपज्वव्धि होती है तब जगत्‌ है ही । 
इसमें यह बात नहीं कही गई है कि हम जगत्‌ को जिस रूप में 
देखते हैं, जगत वास्तव में बैसा ही है। फूल और पहाड़ को हम 
जेसा देखते हैं फूल ओर पर्वत-वास्त॒ में वैसे ही हैं--यह बात 
कोई दाशंनिक नहीं मानेगा। किन्तु फूल और पर्वत जब हमको 

उपल्व्ध होते हैं तव फूल और पर्वत में कोई वस्तु है ज़रूर--यह 
पक्की वात है ।# 

तदनन्यत्वम्‌ आरम्भण॒शब्दादिभ्यः ।२।१।१४ सूत्र । 

बादरायण, इस सूत्र में--जगत्‌ और ब्रह्म अनन्य--हैं, यह 
उपदेश देते हैं। इस स्थल में उनका लक्ष्य नीचे लिखी छान्दोग्यं- 
श्रत्ति पर है--- ; 

यथा सोम्प्रेकेन स्ृत्पियडेन सच झन्मयं विज्ञातं स्थात्‌ । वाचारम्भणं विकारों 
मत्तिकेत्ेव सत्यम्‌ | एवं साम्य स आदेशः । 

जिस तरह मट्टी के एक ढेले को जान लेने से सब मट्टी के 

पात्रों को मानो जान लिया क्योंकि वाक्य का आरम्भ, विकार 

-. क्र ज्ञन दा्शनिकों ने पर०ए०७॥०/ और शिक्याणाशाणा का 
जिस तरह भेद किया है यह भी कुछ उसी प्रकार का है। हट स्पेन्सर का 

गृपप्राशीष्पा्ते रिश्लांशा। भी इसी की प्रतिध्वनि है। शंकराचार्य ने 

ग्रनेकत जगह व्यवह्वार वा व्याव्त और परमार्थ में जो भेद दिखाया है उसके साथ 

इस मत का स्लामज्जस्य किया जा सकता है। 



न जज ता 75 

श्श्८ गीता में इंधवस्वाद । 

नाम ही के भेद से है। मद्ो द्वी एकसात्र सल पदाय 
ब्रह्म का भी 

यही बच है / अर्थात्‌, एक जह्य को जान लेने से सब पदार्थ जान 

लिये जाते हैं। इसमें भी यह वहीं कहा गया कि जगत्‌ साथासात्र 

अतीक भवस्तु है। यही कहा गया कि जगत्‌ आर न में नाम 

रुप का भेद है वास्तव में वे दोनों स्वरूपत: अभिन्न हैं | 

जिस तरह कुण्डल्ञ या कड़े भ्रादि सोने के अलड्ढारों मं सिफ 

भ्राकार और संज्ञा का भेद रहता है, पर रासायनिक दृष्टि से खणे 

के सिवा उनमें और कुछ नहीं होता इसी तरह अनेक वैचित्र्य होते 

हुए भी जगत्‌ ब्रह्म के सिवा और कुछ भी नहों है| जगत्‌ को अहम 

की प्रकृति, ब्रह्म का प्रकार वा ४80०८ मान लेने से सब मगड़ा 

निवट जाता है, फिर उस (जगत) को अल्ीक या अवस्तु कहने 

की भी ज़रूरत नहीं रहती । 

हमने पहले कहा था कि, प्रधान (४#४०7) और पुरे 

(8एग या [0००) जिनके संयोग से यह जगत्‌ बना है--जह्य को 

परा और अ्परा ग्रकृति हैं ! 

या परापर्तमिद्ञ प्रकृतिस्ते सिसुतया । 

त्रद्ष जवसिसृत्षा (सृष्टि का संकल्प ) करता हैं तब उसका 
प्रकृति परा और अपरा रूप सें उससे भिन्न हो जाती हैं| इसलिए 
ये प्रधान और पुरुष त्रह्म की प्रकृति वा प्रकार के सिवा और कुछ 
नहीं है। जे। जिसका प्रकार है वह क्या उससे भिन्न हो सकता है ? 
वह उससे अभिन्न ही रहता है | इसलिए जगत्‌ का अह्म से अ्रभिन्न 
कहना असहुत नहीं हैं और ऐसा कहने से जगत्‌ का मिथ्याल 
। सूचित नहीं हाता । 



पन्द्रहवाँ अध्याय | | श्पद 

इस तरह समस्त लेने पर--बादरायण दूसरी जगह पर जे 
कहते हैं कि अह्म को छोड़ कर और कोई चीज़ नहीं-- 

तथान्यप्रतिपेघात्‌ ३२३ ६ सू्न । 

उसकी भी सीमांसा ठोक हो जाती है । जगत्‌ में जे! कुछ 
भी है वह प्रकृति होगी या पुरुष होगा--जगत्‌ के सब पदार्थ इन्हीं 
दे कोटियों में रहेंगे । वे प्रकृति और पुरुष जब ब्रह्म के प्रकार मात्र 

हैँ तब एक ज्रह्मै के सिवा और क्या है या हो सकता है? वही 
“एकमेवाहितीयम”” है। उसके सिवा “नाना” कुछ भी नहीं है । 
पर, इससे भी जगत्‌ का मिथ्यात्व सिद्ध नहीं होता ।#$ 

है तथान्यप्रतिपंधातू । ३ । २। ३६ सूत्र । 
इस सूत्र के भाष्य में शद्ूराचाय्य लिखते हैं, 'तथान्यप्रतिषेघादपि न 

प्रह्मणः पर वस्त्वन्तरमस्ति इति गम्पते । त्थाहि स एवं श्रधस्तात्‌ । १८ » घहोँवेद॑ 
सर्व॑म्‌ + नेह नानास्ति किच्युत  यस्मात्परं नापरं॑ अस्ति किल्लित्‌ *< » इत्येव- ' 

मादीनि वाक्यानि सप्रकरणस्थान्यन्या्त्वेन परिणेतु-शक्यमावानि ब्रह्मव्यतिरित्त: 

बल्वन्तरं वारयति ! किन्तु रामाजुजाचाय्ये ने एस सूत्र का और ही अर्थ किया हे, 

---पपपुनरुक्त ततो यदुत्तरतरं परात्परं 2 भस्ति, तस्नेपपद्यते; तत्रेव ततोडन्यस्थ 
परस्परप्रतिपेधात्‌ यस्मात्परं नापरमस्ति किन्चिदिति । 

'दन्यत्वमारम्मणशब्दादिस्यः ।! के आप्य में रामानुज कहते हैं,-- 

तस्मात्परमकारणाव्‌ वरह्मययो$नन्यल जगत आरम्भणशब्दादिस्यः । 2८ एतानि 

हि वाक्यानि चिद्चिदात्मकस्य जगतः) परस्माद्‌ बरहाणो्नन्यत्वं उपपादुयन्ति २ 

)६ कत्श्नस्प जगतो ब्रह्येककारणत्वं कारणात्‌ काय्येस्थान्यत्वं च हृदि निधाय कार- 
कप 

ण॒भूसत्रह्मविश्ानेन कार्ययसूतस्य सर्वस्य विज्ञाने श्रतिशाते सति १८ 2 जगतो बरह- 

ककारणतां उपदेस्यन्‌ १८ ९ अतो घटायपि झत्तिकेत्येव सत्य सत्तिका हृष्यमित्येव 

सत्यप्रमाऐेन उपलबम्यत इत्यर्थः । है 

इसी पर शह्वूर की व्याख्या और ही प्रकार की है-- 



२६० गीत में इंश्वरवाद्‌ । 

और फिर जब कि इसके बाद दूसरे हो सूत्र में बादरायण 

कहते हैं, हे 

श्रनेन स्वगतत्वमायामशबादिग्य/ ।--३। २३७ सूत्र ! 

अर्थात्‌ त्रह्म सर्वंगत-है, श्रत्ति ऐसा उपदेश देती है | यहाँ 

“उब्ब!” (जगत) यदि अलीक या विज्ञानमात्र हो तब अहम सर्वव्यापी 

किस तरह हैं। ? शाद््र त्र्म को बार वार सर्वव्यापी कहते हैं । 

श्राकाशवत्सवंगतश्च नित्य: । 

“बह निटय है, आकाश की तरह सर्वव्यापी है | 
नित्यः सर्वगतः स्थाणुरचत्नो5र्य सनातनः । 

धवह निद्मय, सनातन, खाणु, भ्रचक् और स्वगत है 

िनननननमी या 

काय्यमाकाशादिवतः बहुप्रपन्च जगत्‌; कारण पर ब्रह्म. तस्मात्कारणात्‌ 
परमार्थतोध्नन्यत्व॑ ध्यतिरिकेशासावः कारय्यत्वावगमते | ५ 3८ तन्न श्रताद वाचारः 
स्मणशद्धात्‌ दार्शन्तिक्ेषपि अह्मव्यतिरेकेश कारयगजातस्यामाव इति गम्यते 2८ 2 
यदा च श्गठ॒प्णिकादकादीनामूपरादिश्योउनन्यत्वं इटनपस्वरुपत्वात स्वरुपेण 
श्रनुपाय्यत्वात्‌ ने ६ अ पुम्रत्य भोग्यमोक्तादिप्रपन्‍्चन्ञातत्य अद्यव्यतिरेकेशाभाव इति 
# दध्यम्‌। 



सोलहवाँ अध्याय । 

बेदान्त ओर गीता । 

जीव भ्रौर ब्रह्म 

ग्रद्नेतमत में जैसा कि पहले अरध्यायों में वर्णन दो चुका है 

जीव ही व्रह्म है। जीव, नि, शुद्ध, बुद्ध, मुक्त, सल-खभाव, विश्लु, 

सर्वव्यापी, सक्चिचदानन्द, एक और अद्वितीय वस्तु है। जोब और 

चहा स्वरूपत: भिन्न हैं। दोनें में जे भेद है वह उपाधिकृत है-- 

प्रविद्या-कल्पित है। माया की एक शक्ति है--मेहशक्ति। वही शक्ति 

जीव को मोहित करती है। उसी के कारण जीद इईश्वरभाव को 

त्याग कर दुःखशोक के पंजे में फँस जाता है। पर विशिष्टद्वेतमत 

में जीव और तह्म एक तहीं--अलग अलग चीज़ हैं। जोब ब्रह्म 

से बिल्कुल ही विपरीत है| जीव तीन तरद के ढुःखें के अधीन है, “' 

ब्रह्म क्लेश-छेश-हीन है| जीव नियम्य है, त्रद्म नियामक है | जीव 

3. ब्रह्म व्यापक है।जीव अगण है, प्रतिशरीर में अत्तग अलग है 

अतएव बहु है, त्रह्म विध्ु ( स्वव्यापी ) है और एक है | इन दोनों 

मतों में गीता किस मत का अनुमोदन करती 6 ९ 

गीता के दूसरे श्रध्याय में भगवान्‌ अजुन को आत्मा की 

अविनाशिता बताते हुए कहते हैं:-- 

अविनाशि ठु तद्द्वि येन सवेमि्द ततम । 

विनाशसब्ययस्यास्य न करिचल्कत्तमहेति ॥ 



१६२ गीता में ईश्वरवाद | 

अन्तवन्त इसे देहा निद्यस्योक्ता। शरीरिणः । 
अनाशिनेप्रमेयत्य तस्माद्‌ युध्यख भारत ॥ 
थ एन वेत्ति हन्तारं यश्चैनं सन्‍्यतें हतम्‌ 
उभी तो व विज्ञानीतों चाय॑ हन्ति न हन्यते ॥ 

न जायते प्रियते वा कदाचित्र्‌ 
नाय॑ भूत्वा भविता था न भूझः । 
श्रज्ञो निद्मः शाश्वतोअ्य पुराणो 
न हन्यते हन्यमाने शरीरे ॥ गीता, ३। १२-२० । 
भ्रच्देधोआयमदाह्यो$पन्‍्क्लेघो_शेष्य एव च । 

निल्यः सर्वंगतः स्थाशुरचक्ाउ्यं सवातनः ॥ 
अध्यक्तोअ्यम्रचिस्त्ये5यसविकाय्येयमुच्यते । गीता, २ । २४। 

इनमें से कुछ श्लोकीं का भावार्थ नीचे लिखा जाता है,-- 
“जिससे यह संसार व्याप्त है वही अ्विनाशी और अ्रव्यय है। 

उसका कोई नाश नहों कर सकता। देह अंनिल्य है पर देहाश्रयो 
आत्मा नित्य है, अविनाशी है, अप्रमेय है। जो आत्मा को मारने 
वाल्मा या भरा हुआ मानते हैं वे दोनें मूख हैं। आत्मा न मारे न 
भरे। भात्मा जन्मसत्यु से हीन है, क्षय-वृद्धि से हीन है, वह श्रज 
नित्य, शाश्वत श्रौर पुराण है। शरीर के नाश होने पर श्रात्मा का 
नाश नहीं होता। आत्मा छिंद नहीं सकती, जल्न नहीं सकतो, गल 
नहीं सकती, और सूख नहीं सकती । आत्मा नित्य है, सर्वगत है, 
खाण है, अचल है और सनातन है। श्रात्मा अध्यक्त दे, अचिन्त्य 
है आर अविकाय्ये है | 

. इसमें जीव का लक्षण इस तरह किया गया है | जीव श्रजञ्ञ है, 
उपाय ह; जीव निद्य है, सनावन है, अविनाशी है; जीव खाए है 
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| भ्रचल है, शाश्वत है, अविकार है; जीव सर्वगत है, अप्रमेय है; जीव 
 श्रव्यक्त है और अचिन्स है | अर्थात्‌, 
।. (क ) जीव फ्री उत्पत्ति और विनाश नहीं आदि और अन्त 
नहा; 

( ख ) जीव अविकारी है ; 
( ग ) जीव स्वेब्यापी है ; 
(घ ) जीव श्रेय है । 
उत्पत्ति-विनाश रहितत्व, विकारशून्यत्व, सर्वव्यापित्व और 

अम्ेयलव--यह सब त्रह्म के लक्षण हैं ) अतएव अह्म के लक्षणों से 
जीव को लक्षित करके भगवान्‌ ने जीव और ज्ह्म का ऐक्य ही 
स्थापन किया है | इस बात को साबित करने फे लिए किसी तक 
या युक्ति देने की ज़रूरत नहीं है। क्‍योंकि भगवान्‌ ने खर्य ही 
सपष्टाच्॒रों सें यह बात कह दी है,-- 

श्रहमात्मा गुढाक्रेश सर्वेभूताशयस्थितः । गीता, १० । २० । 
हे झजुन, सब भूतें की बुद्धि में स्थित आ्रात्मा ( जीब ) मैं 

दी हूँ । 
पेन्रज्ञन्चापि मां विद्धि सर्वज्षेत्रीपु भारत | गीता, १३ | २। 

“प्रत्येक चेत्र में मुझे ही क्षेत्रज्ञ समसे 7? 
शरीर का एक नाम ज्षेत्र भी है, आत्मा को क्षेत्रज्ञ कहते हैं। 

इद शरीर कौन्तेय फषेत्रमिद्यभिधीयते । 
एतदू ये चेत्ति त॑ प्राहु: ज्षेत्रज् इति तदह्िदः | गीता, १३। १। - 

“हे कुन्तीपुत्र, इस शरीर को क्षेत्र कहते हैं और जे कह्टता है 
कि मैं इस शरीर को जानता हूँ उस (जीव ) को त्ेत्रज्ञ कहते हैं )? 
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अध्याय में भी भगवान्‌ ने जीव को अपना हो 

अंश कहा है,-- 
ममेवांशे! जीवलेके जीवभूतः सनातनः | गीता, १६ । ७ । 

जीवलोक में जे सनावत जीव है वह मेरा ही अंश है |” ग्रेश 

और अ्रशी कभी भिन्न नहीं हो सकते | | 

भगवान्‌ निर॒यव हैं--उन्का अंश होना सम्भव नहीं। पर, 

उपाधि से उनका अंश हो। सकता है । जिम तरह जल्ल में डूवे हुए 
घड़े के भीतर भरे हुए जल्न को लक्ष्य कर के उसको पथक समझा 
जावा है। भगवान्‌ भी भ्रविभक्त हैं पर ( देद्द आदि ) उपाधि के 
भेद से उनका विमक्त कद्दा जाता है। 

भ्विभक्तथु भूतेपु विभक्तमिद च स्थितम | गीता, $३ । १६ । 

भगवाब्‌ ही जीवरूप से विराज रहे हैं--यह बात शाल्नों में 
श्र जगह भी लिखी है। 

मनसैतानि भूतानि श्रणमेद्‌ चहुमावयन्‌ । 
इंशवरो जीवकलया प्रविष्टो भगवानिति ॥ भायवत, ३ | २६ । २६ । 

सब भूतों को आदर सहित प्रणाम करो, भगवान ही अंश 
द्वारा जीव रूप में विराज रहे हैं / और जगद्ट भो लिखा है,-- 

प्रपूज्य पुरुष देहे देहिने चांशरूपिणम्‌ । 
भगवान्‌ के अंशरूपी देही (जीव) फो देह में पूजा करो | 
भगवान्‌ ही देह में देही रूप से श्रवश्ित हैँ--यह वात गीता 

में झर जगह भी लिखी है,-- 

उपद्ष्टानुमन्ता च्‌ भर्तता भोक्ता महेश्वरः । 
०] [पु परमाक्ेत्रि चाप्युक्तो देद्ेईस्पिन्पुरुपः परः ॥ गीता, १३॥२२। 
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इस देह में परम पुरुष परमात्मा महेश्वर विराज रहे हैं, दे 
: साक्षों, अनुमन्ता, भर्ता और भोक्ता हैं 

कर्पयन्तः शरीरस्थ भूतम्राममचेतसः । 
मान्चवान्तः शरीरस्थ॑ तान्‌ विद्धयसुरनिश्वयात्र ॥ गीता. 3० | ६ । 

जो श्रासुरिक साधक हैं वें शरीरस्थ पाँच भूतें को और शरीर 
में स्थित मुक्त ( जीवरूप ईश्वर ) का भी अपनी ढुचंद्धि के कारण 
क्लेश देते हैं 

यतन्तो ये।गिनश्चेन परश्यन्वात्मन्यवस्थितस्‌ । गीता, १९ / ११ | 
श्रात्मनि>-स्वस्यां बुद्धी । शहर । 

'यतनशील यागि-गण बुद्धि में अवस्थित ( जीवरूपी ) परमात्मा 
का दर्शन करते हैं । 

फिर, गाता ने श्रात्मा के निर्लेप्व का भी जिस तरह ज़िक्र 

किया है उससे भी यही मालूम होता है कि गीता ह्रह्म और 
श्रात्मा को एक दी मानती है। 

अनादित्वाब्निगुणत्वात्परमात्मायमव्ययः । 
शरीरस्थोषपि कोन्तेय न करोति न लिप्यते ॥ 
यथा संगत सीक्ष्म्यादाकाश नेपलिप्यते । 
सर्वत्रावस्थितो देहे तथाव्मा नापलिप्यते॥ गीता, १३ । ३१-४२ | 

धह्ध अ्रव्यय परमात्मा भ्रनादि और निर्गण है इसीलिए देह में 
रहते हुए भी वह निष्किय और निल्लेप रहता है। जिस तरह सूक्ष्म 
होने के कारण आकाश सब जगह व्याप्त रहने पर भी किसी से नहीं 

मिलता, उसी तरह आत्मा समस्त देहों में व्याप्त दवोते हुए भी लिप्त 
नहीं होती ! 

आत्मा बहुत नहीं एक है, इसको भी गोता साफ़ साफ़ कहती है। 



२६६ गौता में ईश्वखाद । 

थया प्रकाशयस्येकः कृर्न केकमिमत रविः । 

तेन्न चैन्री तथा कृष्स्त प्रकाशयति सारत ॥ गीता, १३ । ३३ । 

'हे भारत, जिसतरह एक सूर्य समस्त जगत कों प्रकाशित 
करता है वैसे ही एक चोत्रज्ञ समस्त क्षेत्र की प्रकाशित करता है ॥ 

भागवत में भी ऐसा ही लिखा है,--- 

खयोनिपु यथा ज्योतिरेक नाना अतीयते । 
येनीनां गुणवैपम्याव्‌ तथात्मा प्रकृंता स्थितः ॥| 

भगिषत, ३े। २८। ४३ । 

प्रकृता र देहे | श्रीधर । 

जिस त्तरह एकही अग्नि आधार के गुण-भेद से विभिन्न रूपों 
'में प्रतीयमान द्वोती दे उसी तरह देह-खित श्रात्मा गुणों के वैषम्य 
से विभिन्न रूपों में प्रतीयमान होती है |! 

जीव अक्न का ऐक्य गीता के दूसरे अध्याय के सत्रहवें श्लोक 
से भी ख़ब साफ़ प्रकट होता है। अर्जुन की कौरखों को मारते में 
जब भय हुआ तव भगवान्‌ ने कहा,-- 

अविनाशि तु तहिद्धि पेन सर्वंसिद ततम्‌ । 
विनाशम्रव्ययस्मास्य न कश्चित्‌ कत्तमहंति ॥ 

“जिसके द्वारा यह जगत व्याप्त है चह अविताशी है, उस 
अव्यय का नाश कौन कर सकता है न्‍ 

हे हैं। स्वेग्यापी है, जीव फ्रे विनाशप्रसड् में उस (जीव) 
की सर्वव्यापी सर्वगठ आदि कहने से उसका अहम के साथ ऐशक्य 
ही सूचित होता है। गाता में भगवान्‌ को अनेक जगह जगद॒व्यापी 
कद्दा झुँ, 
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सम सवपु भूतेपु तिएन्तं परमेश्वरस.। .. , : » ' 
विनश्यत्खविनश्यन्तं यः पश्यति स पश्यति॥ 

. सर पश्यन्‌ हि सबंत्र समवस्थितमीश्वरम । 
न हिनस्थात्मबात्माने तते याति परां गतिम्‌ ॥ 

ही नह नुध्> 

॥' ' गीता, १३ । २७, २८। 

परसेश्वर सब भूतें में समान रूप से हे, भूतें के नष्ट होने पर 
भी उसका नाश नहीं दोता, यह जे जानता है वही ठीक जानता 
है| ईश्वर सर्वत्र समान भाव से रहता है--यह जान कर वह अपने 
हाथ से अपना नाश नहीं कर लेता श्रौर इसलिए उसको उत्तम गति 
मिल्लती है | ह 

दूसरी जगह गीता कहती है--- 
मया ततमिदं सर्वे जगदव्यक्तमूस्तिना |--गीता, ६ ।!४ 
मयि सर्वमिदं औसत सूते मणियणा हव ।--सीता, ७ । ७ । 
यध्यान्तःस्थानि भूतानि येन सर्वेर्मिदं ततम्‌ ।--गीता, ८। २२ 

भ्र्ात्‌ अव्यक्त रूप से मैंने जगत्‌ को व्याप्त कर रखा है । 
सूत में जैसे मणियाँ गुथी रहती हैं उसी तरह मुझमें जगत है। 
(जिसमें ये सब भूत हैं और जिसकी सामथ्य॑ से यह सब चल 

रहा है | 
' उपनिपद में जिस तरह जीव-तत्तर समझाया है उसमें और 

गीता में इस विषय पर कोई मतसेद नहीं । गीता के वचन ते हम 

पढ़ चुके अ्रव उपनिषदों में से कुछ प्रमाण लीजिए | 
- स॒ वा एप महाने श्रज श्रात्मा अजरोअमतेड्रुते5भयः | चुहदारण्यक्न 8 ४॥ २२ 

शजञ्ञो नित्य: शाश्तते&य पुराणः। कठ, २।१८॥। - 

न जायते स्रियते चा विपश्चित्‌ । कठ) २।१७ । 

न जीचो प्रियते इत्यादि । छान्दोस्‍्य, ६।११।३। 
पृष्ठ 
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रद गीता में इंश्वखाद । 

आत्मा (जीव) अजर है, प्रमर है; मद्ाव्‌ है, भ्रज है, सलयु 

हीन है और झमय है! ! कि 

'जीव जन्मरदित हैं, नित्य है, सनातन है, पुराण है | 'जीव 

जन्स भी नहीं लेता, मरता भी नहीं। जीव मरण-रहित है ।?#$ 

जीव निर्विकार है और निष्क्रिय ऐ--इसका प्रमाण ते हमें 

मिल्ल गया। नित्य, अजर, शाश्वत, पुराण आदि शब्द ही यह 

बात बताते हैं। 

इस विषय में उपनिषद्‌ और भो साफ़ साफ कहते हैं,-- 

पते तद॒परं ब्राह्मणाः । 
श्रमिवदन्‍्यध्यूलमनण्वहखमदीघेम्‌ । वृदददारण्यक, ३। ८घ। ८। 

श्रथ परा यथा तद॒दरमधिगम्वते | मुण्डक, १॥११। 

लिध्यो नित्यानां चेतनश्वेतनानाम | श्वेत, ३३१३॥ ..' 

इसी भ्रत्तर को ब्राह्मण अस्पूलत, प्रनए, अहख और अदीषे 

कहते हैं 
'जिस विद्या से अक्षर फो जाना जाता है वह परा कहाती है! 

, अवादरायण ने २।३। १६ सूत्र में ( चराचरतच्यपाश्रयत्तु स्थात्‌ तद॒व्यप- 
देशो भाकः तदूभावभांवित्वात्‌ ) इस विषय का विचार किया है। उनका 
सिद्धान्त भी यही है कि चराघर देडों का ही नाश और उत्त्ति है जीव का 
न मरण है भर न जत्म । देह से मिल्ले जीव की जन्म-सत्यु भाक्त कहाती है.! 

“अनु कोकिकरो जन्ममरणव्यपदेशों जीव दर्शितः सत्य दर्शितो भाक्त 
एबेए जीवप्य जन्‍्ममरणव्यपरेशः । किस्ताशयः पुनरय सुख्यों यदपेढ़गा 
भाकत इति उच्यते चेराचरव्यपाश्रयः । स्थादरणद्रमशरीरविषयों जन्ममरण 
शब्दी । शंकरमाष्य । 



सेोज्नहवाँ अध्याय । श्द्व्द 

जीव नित्य का नित्य है, चेतन का चेतन है ।?४४ 
. गोता के वचनें से हमको सालूम हुआ कि जीव सर्वव्यापी 
है। इस विषय में उपनिषद्‌ भी यही कहते हैं- आल 

आ्राकाशवत्‌ स्वंगतश्र नित्यः | 
स॒ वा एप महान्‌ भज आत्मा [--बुहदू, ४।४।२२। 
सर्वेव्यापी सर्वभूतान्तरात्मा --श्वेत, ६११ । 

“जीव आकाश की तरह स्वंगत और नित्य है।वह आत्मा 
(जीव) महान्‌ और ध्ज है।? 

'चह सर्वव्यापी है, सब भूतों का प्रन्तरात्मा है।! इत्यादि | । 
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# इस विपय में बादरायण का सूत्र यह है-- ' 

“मात्मा धुतेनिलत्वाध् ताभ्यः ।--२।२।१७ सूत्र । 
उत्पच्यसम्भवात्‌ ।---२।२४२ सूत्र । 

भ्र्थात्‌, श्रात्मा की उत्पत्ति भुति से सिद्ध नहीं द्वोती। भ्रुति में आत्मा 
फो नित्य बताया है | आत्मा जड़ नहीं चेतन--(चित्‌ खरूप वा श्ानस्वरूप) है, 
चादरायण ने यह भी बताया है । ज्ञोडत एवं | २३॥१४ । ब* सू- 

$ जीव विश्लु है या भ्रणु--बरादरायण दूसरे अध्याय के तीसरे पाद के १६ 

से २३ सूत्रों में इस विषय का विचार करते हैँ | इस विषय में उनका सिद्धान्त 
क्या है, यह मालूम करना बहुत मुश्किल है । उनका एक सूत्र है “नाशुरत- 
च्छुतेरिति चेन्न इतराधिकारात्‌ ।! रामाजुज इसके सिद्धान्तसूत्र समसते हैं । दि 
यही सच है त्तव जीव का परिमाण शरण है | पर शंकराचाय्ये कहते हैं कि यह 

पूर्वपत्त का सूत्र है। इसका बत्तरसूत्र हे “तदूगुणपारत्वात्तु तदृव्यपदेशः 

प्राशवत्‌ ।” इसलिए शंकर के मत में बादरायण का सिद्धान्त कि जीव विश है, 
महत्‌ परिमाण है | निराकार वस्तु का परिमाण निरूपण करना सम्भव नहीं 

है] इसकी उपाधि के लक्ष्य करके उसका परिमाण बताना गाण रूप से ही 

दे। सकता है । हृदय वा पुण्डरीक जे आत्मा की उपाधि हे उस उपाधि को 



2२५७० गौता में इश्वरवाद । 

गोता के भत में जीव अ्मेय है; मन, बुद्धि और इन्द्रियों के 
भ्रंगोचर है, भ्रचिन्त्य है और अव्यक्त है। इस. विपय में उपनिषद्‌ 

के प्रमाए--- १ डूड ; ' 

त॑ हुदंश गूढ़मनुप्रविष्टम्‌ । 
गुद्ाहितं गहरिए्ट पुराणम्‌ | क5, १२२२ 
साही चेता केवली निगुणशश्च । श्वेत, ६११॥ 
नैव वाचा न सनसा प्राप्तु शक्मे न चंतुपा | कठ, ६१३... 

« वह (आत्मा) बड़ो हो गहन और दुर्श शुद्दा में रहता है, वह 
. पुराय है? 

वह साक्षी है, चित्स्वरूप है, उपाधिरद्दित है, निगुंण है ! 
वह वाक्य, मन और इन्द्रिय द्वारा ग्राह्म नहीं हो सकता । 
तो भी वह शुद्धबुद्धि श्रार योगसिद्ध चित्त का लक्ष्य हो 

जाता है। ० 
| पुपोणुरात्मा चेततसा वेदितच्यः । मुण्ठक, ३।१।३। 

'यह सूर्म आत्मा (विशुद्ध) चित्त का ज्ञेय बन जाता है । 
श्रध्यात्मयेगराधिगमेन देव मत्वा धीरो हर्पशोकी जहाति। कठ, २१३ 
अरध्याक्योग द्वारा देव को जान कर धीर व्यक्ति सुख-दुःख 

को जीत लेता है ।' ' 

लक्ष्य करके झ्रात्मा को भय कहना असह्षत नहीं मालूम होता। (३२४ 
 महासूत्र में बादरायण जीव के :हृदय की स्थिति के. विषय से लक्ष्य करते हैं अभ्युपगम्नात्‌ हृदि हि। हृदि छोष अष्मा पस्लते वेदान्तेषु” 'हदि होष 
आत्मा ।' 'सचा एव आत्मा हदि |! 'कतम भाक्मेति येय॑ विशानमयः आखेधु 

' हृदि अन्तम्योतिः पुरुषः इत्याचुपदेशेस्यः [! शाकरभाष्य। 



सेल्लहवाँ अध्याय |; २७१८ 

।:हदा मनीषा सनसासिगुषो [.. .,.( ४5६ ; (४ 
य एतदूविदुरस्तास्ते. भवन्ति |कठ, ६.६। . .. ... ! 

वह हृदय में. संशय-रहित बुद्धि से. दिखाई पड़ता हे 
उसको जान कर असृतत्व॒ की प्राप्ति द्वोती है। 

कश्निद्वीरः प्रद्मगात्मानमेक्दाबृत्तचत्रस्ंतत्वमिच्छुन्‌ । कठे, ४ ।२ 

अम्ृतत्व की इच्छा करनेवाला धीर व्यक्ति बाह्य विषयों से 

इन्द्रियां को हटा कर आत्मा के दशन करता है।.. 

' गीता से उद्घृत प्रमाणों में हमने देखा कि आत्मा अकर्ता हैं 
पर भोक्ता है। इस विषय में उपनिषद का उपदेश इस तरह है,-- 

ध्यायतीव ल्ेलायतीव । बहद्‌, ४४३७ 

जीव जिंसका ध्यान करता है उसी को प्राप्त करता है | 
ह शआत्मेन्द्रियमनेयुक्त भोक्तेत्याहुमेनीपिण:। कठ, ३॥४। 

अर्थात्‌ “इन्द्रिय और मन के संयोग से ही जीव भेक्ता मालूम 
होता है वास्तव में वह असड्र और निर्लेंप है । 

असड्ी हाय पुरुषपः ।--च्द्दद ४॥३॥१९। 

पुरुष (जीव) असंग है । # 

बादुरायंण १३३ २ सूत्र में ( कर्ता साह्यर्थवत्वांतू ) आत्मा का कतृत्व 

स्थापित करते हैं; २३ से ३६ सूत्र तर इसे समर्थन में' अनेक युक्तियाँ देते 

हैं। उन. युक्तियों के देख कर मालूम होता -है कि सांख्यवादियों ने जो. प्रकृति 

को कम्रों बताया है' वादरायण ने इन युक्तियों द्वारा उन्हीं का खण्डन् किया है । 

बादरायण भी यह बात मानते हैं. कि आत्मा वस्तव में कर्त्ता नहीं है और यह 

कि आत्मा में कतृंत्व का 'सिफ़ु अध्यास है । इसीलिए उन्होंने- सूत्र बनाया है,: 

यावदाव्ममानित्वाच्च न दोषस्तदृदशनाद, २।३३० त्र० सू०;। इसके भाष्य में. 

शहूराचार्य लिखते हैं, '्यावदेव चार्य बुद्ध्युपाधिसस्वन्धस्तावत्‌ जीवल्व॑ सैसारि- 

* 



हा, 

श्र गीता में इंशवखाद । 

गीता से उदघत प्रमाणों से पता चला कि आत्मा बहु नहीं एक 

है । उपसिषद्‌ ते। साफ ही यह बात कहता है,-- 
आकाशमेक हि यथा घटादिषु एथय भवेत । 

तथातमकरेहनेकस्थो जलाधारेप्विवांशमान्‌ ॥ 

पक एव.दि भूतात्मा भूते भूते व्यवस्थित! |... 

एकधघा वहुधा चेव इश्यते जलचन्द्॒वत्‌ ॥ अक्ाविन्दु, १११२ 

जिस तरह एक आकाश घटादि के भेद से प्रथक प्रधक 

मालूम होता है, जिस तरह एक सूर्य अनेक जल्ाशयों में प्रतेक 
दीखता है, उसी तरह एक आत्मा मिन्न सिन्न शरीरों में मिन्न मिन्न 

मालूम पड़ता है । 
एक भूतात्मा ही श्रनेक भूतें में विराजमान है । जल में चन्द्रमा 

के प्रतिबिम्ध की तरह वह एक हो प्नेक रूपों में दिखाई पड़ता 
है। इसी भ्राभास या प्रतिबिम्ब-बाद का समर्थन करने के लिए 
चहीं बादरायण ने सूत्र वनाया है-- 

आभास पुव व । २३।१० सूत्र । 

आर भी-- 
अतएवं चापमा सूर््यकादिवत्‌ | ३३३।८ सूत्र । 

शट्डूर और रामानुज दोनें ही मानते हैं कि वादरायण ने ये 

जात शो सर ही तय हब, 
त्वल्च। परमार्थतस्तु न जीबे नाम बुद्धयुपाधिपरिकल्पितस्वरूपच्यतिरेके नास्ति! 
यथा च तश्ोभयथा (२।३॥३० सूत्र) इस सन्न के प्रसंग में भारतीती लिखते हैं- 
यथा जपाकुछुस्तसन्तिधिवशात स्फटिके रक्तत्वमध्यध्तं तथा भ्रत्तःकरणसबक्निधि 
पशालतुल् आत्मन्यध्यस्यते !! किन्तु कर्ता होने पर भी जीव स्वतंत्र नहीं, वह 
है इेशवर-परतन्त्र ही। इस बात का सी उपदेश बादरायणा ने 
वच्छूते: ।२(३१४१ त्र० सू० । 54300 «000 



है सोलहवाँ अध्याय । २७३ 

यह ठीक है तब ते बादरायण के मत में भी आत्मा, बहु न द्वोकर 
एक हो है । 

गीता के सत में हमने देखा कि ब्रह्म और जीव अभिन्न हैं। 
वेद के महावाक्य भी इस सत्य की पुष्टि करते हैं । “तत्वमसि,” 
(सोफे, “अहं अद्यास्मि! “अयसात्मा अह्म” ये चारों वेदों फे 
चारों वाक्य जीव और त्रह्म का ऐक्य प्रतिपन्न करते हैं ।# 

वादरायण ने जिस तरह इस प्रसंग की प्रालोचना की है 

उसको देख कर यही मालूम होता है वह जीव और तह्म की 

ऐक्यतला का ही अनुमोदन करते हैं। पहले ते, बादरायण कहते हैं, 

कि जीव, जह्य का अंश है,-- 
क्रेशे। नानाव्यपदेशादित्यादि १९३।४३ सूत्र । 

अश और अंशी में स्वरूपगत कोई भेद नहीं हो सकता, हाँ, 

डपाधिगत दोता है | इसलिए इससे यही सिद्ध-हुआ कि जीव और 

न्रह्म एक हैं । 
यहाँ यह आपत्ति हो सकती है कि यदि जीव और नहा 

# इस प्रसंग में कीपीतकी उपनिषद्‌ का यह वचन भी ध्यान देने 

योग्य है ,-- हे 

एप लेकपालः | एप लेकाधिपतिः । एप सर्वेशः सम भा्मेति विद्यात्‌ । 

सम भाव्मेति विद्यात्‌ | कापीतकी, ३।८। ' 

यह ( ईश्वर ) लेकपाल है; लेकों का खासी है; सब का ईश्वर है, यही 

हमारी 'आत्मा है, यही हमारी आत्मा है। यही जाने! । 

स एप आदि: पुरुषो दश्यते सो5द्रमस्मि स एवाहमस्मीति । द्ान्दीग्य, 
शापबा३ 

(सूर्य में जो पुरुष दिखाई देता है, वह में ही हूँ, वह मैं ही हूँ ।! 



२७४ गीता मे इंश्वस्ताद । 

अ्रभिन्न हैं तो जीव के दुःखों से तह भी ढुख्ी दोगा।इस का 

उत्तर बादरायण देते हैं,-- 
/ , प्रंकाशादिवत्‌ नेव परः ।३३।॥४६ सूत्र । 

जिंस तरह सूख्य की किरणें उपाधि-भेद से सीधी टेट़ों दिखाई 

देती हैं पर सूर्य पर इनंफा' कुछ प्रभाव नहीं पड़ता, इसी तेंरह 

ब्रह्मांश जीव को दुःख होने पर भी ब्रह्म दुखी नहीं होता | 

एचमविद्याप्रत्युपस्थापिते त्रद्माद्यपहिते जीवास्येरों दुःखायम्रानेडपि ने 

तदूवान्‌ ईश्वरो दुःखायते ।-शह्गूर । 

फिर भ्रापत्ति है सकती है कि जीव यदि श्रह्म का अश है 
ते शाल्न में उसके लिए विधि निपेध का उपदेश क्यों किया है ! 
एक जीव के फम्मे दूसरे जीव के साथ क्‍यों नहीं मिल्ल जाते ! 
इसके उत्तर में बादरायण कहते हैँ कि देह के सम्बन्ध के कारण । 

जिस तरह श्रप्मि एकहीं है पर श्मशान की श्रप्मि हेय है और होम 
की भ्रप्नि उपादेय है--इसी तरह यहाँ पर भी । 

__ भनुशापरिदाारों देहसंम्बन्धात्‌ ज्योतिरादिवत्‌ । २३१४९ सूत्र । 

फिर यह आपत्ति बाकी रही कि जीव और ब्रह्म के एक होने 
पर जैसा कि ऊपर कह्दा गया है जीबों के कर्म्मे आपस में मिश्रित 
क्यों नहीं होते ९ इसके उत्तर में बादरायण कहते हैं 

असन्‍्ततेश्राव्यतिकर: । कर 

आभास एवं च। २६।४६--१० ब्र० ,सृ० । 

उपाधितंत्रो हि जीव इत्युक्तम्‌ । उपाध्यसन्तानाद नालि जीवसन्तानः । 
ततश्र कर्सवन्यत्तिकरः फत्नव्यतिकरो था न भविष्यति । श्राभाप्त एवं चेष जीवः 
परस्याक्षने। जलसुस्येकादिवत्‌ प्रतिपत्तव्यः । न स्‌ एव साक्षात्नापि चस््वन्तरम | 2... 
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. अतेश्र यथा नैकस्मिन्‌ू जलसय्यंके कस्पमाने जलसूय्येकान्तरं कम्पते। एवं 
नैकस्मिन्‌ जीवे करम्मेफलसम्बन्धिनि जीवान्तरश्य तत्सम्बन्धः । पयम्रव्यतिकर 
एव कस्सेफलये : ।--शइकर-भाष्य । __, 

जीव उपाधितंत्र है । जब उपाधि भी विभिन्न हैं और वे 
आपस सें मिश्रित नहीं दोतीं तब जीव क्‍यों मिश्रित होंगे ? 

जीव और उनके कर्म इस लिए मिश्रित नहीं होते।जिस तरह 
जह्ल में सूथ्य का प्रतिबिन्च है उसी तरह जीव में ब्रह्म का प्रति- 

विम्ब है | जीव ठीक त्ह्म भी नहीं है और ज्रह्म से मिन्न भी नहीं 
है। जिस तरह सूर्य का प्रतिबिम्ब एक जल्ल में ते काँप रहा 
है पर दूसरे जज्ञ में नहीं कांप रहा, इसी तरह एक जीव का 
कम्म-सम्बन्ध दूसरे जीव से नहीं होता | इस लिए जीबों के कम्मे 

साइय्य की आशड्ा अमूलक है |$ 

. यथह् भी सच है कि बादरायण ने दूसरी जगह जीव से ब्रह्म 
को विशेष बताया है पर वहाँ यह नहीं कहा गया है कि जीव. 

जह्म से भिन्न कोई चीज़ है | बादरायण, प्रथम इस तरह पूर्वपत्त 
खड़ा करते हैं-- | 

इतरव्यपदेशात हिताकरणादिदोपप्रसक्ति: ९॥१२१ सूत्र । 

जीव और ब्रह्म यदि एकही है, तो जीव ही सृष्टिकर्ता 
हुआ | उसने अपने आपको--बाँधने के लिए क्‍यों इस*देह को 

बनाया ? निर्मल द्वेकर उसने इस मल्लिन देह में क्‍यों प्रवेश 

# इस सम्बन्ध में बहुतसी आपत्तियें! के उत्तर देशर बादरायण ने नीचे 

लिखे तीन सूत्रों की रचना की हे--भ्रद्टानियमात्‌ । अभिसंध्यादिष्वपि 

चैवम्‌ | आदेशादिति चेतनान्तर्मावात्‌ । त्र० सू० २।३॥९१-३३ । 
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किया ? यदि किया ही था ते इन दुःख देने वाली घीज़ों की 

बजाय सुखप्रद चीज़ें क्यों न बनाई ? यदि जीव को ब्रक्ष से 

प्रभिन्न माना जाय ते! उसको हित का न करने वाज्ञा और श्रह्दित 

का करने वाला मानना पड़ेगा। # इसके उत्तर में वादरायण' 

कहते हैं-- 
श्रधिकन्तु भेदुनिदेशात्‌ ।२१।२२ सूत्र । 
धयत्‌ सर्वज्ञ सर्वशक्ति म्रह्म निद्यशुद्धनुद्धमुक्तस्वमार्व॑ शारीरादधिक 

अ्न्यत्‌ तदूबय॑ जगतः स्पुक्मम । न तसिन्‌ द्विताकरणादया दोपाः , 

प्रसज्यन्ते, >( 3९ 2 न तु त॑ (शारीरं ) वयं ज्मतः स्रशरं ब्रमः | कुत 
एतत्‌ ? भेदनिर्देशात्‌ | शद्भरभाष्य । 

'सवज्ञ, सरवशक्ति, निल्य, शुद्ध बुद्ध मुक्तस्वभाव मह्म--जे। जीव 
से अधिक है--वही जगत्‌ का सृष्टिकर्ता है। जीव, जगत्‌ को. वनाने 
वाला नहीं है। क्योंकि वह जोव से भिन्न है। इस लिए ब्रह्म में 
हिताकरण आदि दोष नहीं आरा सकते !? पखरवर्ती सूत्र में भी बादरा- 
यण ने जीव को ब्रह्म से प्रधिक कहा है, उसका समन्वय भी इसी' 
रूप में किया जा सकता है। वह सूत्र यह है-- 

अधिकोपदेशात्‌ तु बादरायएस्प्ैवं तद्मांनात्‌ ।--३।४।८ सूत्र । 
अधिकस्तावदू शारीरादू भात्मनाउसंसारी ईश्वरः कत्तत्वादिसंसारिधरम्स- 

रहिते।5पहतपाम्पत्वादिविशेषणः परमात्मा वेचयत्वेने।पदिश्यते वेदान्तेषु । 3 2» 

# तस्मादू बहाणः सष्ट्व्व॑ तव्‌ शारीरस्पैच इत्यतः स्वतंत्र: कर्ता सन्‌ दवित- 
मेबात्मनः सै।सनस्पकर कुस्यान्‍्नादित॑ जन्ममरणजरायेगाद्यनेकानथैजाज्म ॥ - 
न्हि कश्नित्‌ अपरतंत्रो बन्धनागारसात्सनः कृत्वानुप्रविशति । न च स्वय- 
मत्यन्तसिम्मेलः सन्‌ अलस्‍्तभत्तिन देहसास्त्वेनोपेयात । कृत्मपि कथबित्‌ 
नंद हुःखकर तदिच्छुया जह्मात्‌ । सुखकरमेवेपाददीत |--शहरसाष्य । 
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जीव ( देही, आत्मा ) की अपेत्षा ईश्वर ( परमात्मा ) बड़ा. 
है। क्योंकि वेदान्त-वाक्यों में उसको असंसारी, कत्तत्व आदि 
संसार-धम्से-रहित, पापहीन श्रादि विशेषशों से विशेषित-किया 
है। श्रुति ने जीव से इश्वर को बड़ा बताया है # | 

जीव और त्रह्म का यह भेद स्वरूपगत नहीं उपाधिगत है। 
इसे भाव में जीव और ईश्वर भिन्न ज़रूर हैं, किन्तु अंशो भौर अंश 
में, बिंम्ब भोर प्रतिबिम्ब में, स्वरूपत: कोई भेंद नहीं द्वो सकता । 
अश की अपेत्ता अंशी, उुयादा है, प्रतिबिस्व की अपेत्ता विम्ब अधिक 
है, छाया की भ्रपेत्ञा काया अधिक है, पर उनमें कया स्वरूप का 
भेद रह सकता है ? जीव और इंश्वर का भेद ऐसा ही है। इसी 

लिए इस सूत्र के भाष्य में शट्टूराचाय्ये लिखते हैं,-- थी 
“आत्मा वा भरे द्वरष्टच्यः श्रातव्यो' सन्तव्य/? “सोउन्वेष्टव्य/ स विजिज्ञा- 

सितव्यः” “सता सैम्य तदा सम्पन्नो भवति” “शरीर आत्मा प्राशेनाव्मनान्वा- 
रूढ़/” इत्येचंजातीयकः कृकर्मादिसेदनिदेशे जीवादधिक ब्रह्म दृशयति।। नन्नु 

झसेदनिदेशे।5पि दर्शितः 'त्वमांसे' इत्येब॑जातीयकः | कर्थ भेदाप्तेदी विरुद्धा! * 

संभवेयाताम । नैष दोष: । आकाशघटाकाशन्यायेनेमयसम्भवस्थ तल तत्न 

# बादरायण ने और अंग में भी जीव और ब्रह्म में भेद बताया है, 

नेतरोउजुपपत्तेः । भेद्व्यपदेशाध। (अहासूत, १।३।३६-१७) पर इस सूत्र का' 

अ्भिप्राय दूसरा है, 'तस्माद्दा एतस्मादू विज्ञानमपादन्यो5ल्तर भ्राष्मानन्दुमय।, 

तैत्तिरीयं उपनिपद्‌ के इस वचन सें जीव या ब्रह्म किसकी ओर लक्ष्य है? 

वादरायण कहते हैं ब्रह्म, जीव नहीं है। क्यों ? जीव मानने से अनुपपत्ति 

होयी। और भी जगह जीव और आनन्दमय में भिन्नता दिखाई गई है।“यस्ताव- 

दानन्दमयाधिकारे रसे वैं सः। रसं दवा जब्ध्वानन्दी भवति इति जीवानन्दुमंयो 

भेदेन व्यपदिशति ।--शह्भुरभाष्य । 
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अतिष्ठापितत्वात' | अपि व यदा तच्यमस्तीत्येव जाती यकेन श्रभदनिदद शेनाभ ढ़ प्रति 

ओधिते भवति:अ्रवगतं भवति तदा, जीवस्य संसारित्व बह्मणश्र सष्यलम््‌ ।! 

श्रति में कहीं ते तखिससि प्रश्नति वाक्यों' द्वारा. जीव .प्रौर 
ब्रक्ष फी भ्मिन्नता दिखाई है मोर कहों कर्ता कर्म आदि का 

निर्देश कर के अहम को जीव से प्रधिक्त बताया है ।“प्रात्मा का 
ही दर्शन, अवक्ष, मनत और निद्ध्यासन करना. उचित है।” 
/श्रात्मा का ही भ्रन्वेषण पैर पशनुसन्धात करना चाहिए” “हे 
सैम्य, उस समय ( जीव ) सत्‌ ( प्ह्म ) के साथ संयुक्त शेता है” 
/प्राज्ञ भ्रात्म। ( ब्रह्म ) ने देहदी श्रात्मा ( जीव ) को घेर (कद्घा 

है।” इलादि । जीव झोौर त्रह्म भिन्न भी हैं और प्रमिन्न भी-- 
यह बात किस तरह मुमकिन है ? उत्तर है, 'जिस तरह घटाकाश 
और भद्ाकाश मिन्न भो हैं शौर अभिन्न भी। जेब तत्वमसि 
आदि अभेद दिखाने वाल्ले उपरेश द्वारा शभेद की प्राप्ति होती है 
तब जीव का संधारित और मह्म का स्ष्टल दूर हे। जाता है! 
ता यही साबित हुश्रा कि जीव भर अहम वासव में अभिन्न हैं 
उन में जो भेद है वह उपाधि से है । 

किन्तु यह भो विधारणीय विषय है कि जीव और त्रह्म की 
'एकता प्रतिपादन करनेवाली इन श्रतियों का यथाथे मे न समझ 
कर भ्रक्ष, दुबंत, दुःख-छिष्ट और पापबिद्ध जीव शुद्ध, बुद्ध, मुक्त 
सवक्ष, निमेत्ञ और सब्चिदालन्द ब्रह्म फे साथ भ्रपनी तुलना करने 

खगते हैं । उसका यह फल होता है, कि, समाज में झनेक उपव्व 
उठने छगते हैं । कम्मेहीनता, कठोरता, दास्भिकता, झ्राध्यात्मिक 
साथेपरता, प्रनधिकारी की ससार-विमुखता आदि इसी बीज के 
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: फल्वान बृत्त हैं। # शास्त्र में लिखा है कि ब्रह्म श्रप्ति है और जीव 
चिनगारियाँ (5])४) ६ ) है। ' 

यथा सुदीध्षाद्‌ पावकादू विस्फुलिज्ञाः 
सहखशः प्रभवन्ते सरूपाः । 

तथाहइरात्‌ विविधाः सोस्य भावाः 
प्रज्ायस्ते तत्र चेवापि यन्ति ॥--प्लुण्डक/ २ | १। १। 
[ भावा:5- जीवाः | ] 

धधाग्ने: चुद्ट। विस्फुलिंगा व्युचरन्त्येवमेवास्मादात्मनः सर्वे प्राणाः सर्च 
लेकाः सर्वे देवाः सवांणि भूद्धानि व्युच्वरन्ति |--बुहारण्यक, २।१॥२० 

“जिस तरह घधकती हुई अग्नि में से हज़ारों चिनगारियाँ निक- 
लती हैं उसी तरह अच्तर पुरुष ( ब्रह्म ) में से विविध जीव उत्पन्न 
दो कर उसी में लीन होते हैं | 

“जिस तरह अग्नि में से चिनगारियाँ निकलती हैं उसी तरह 
« उस परमात्मा में से सम्रस्त प्राण, समस्त लोक॑, समस्त देव, समस्त 

भूत निगत होते हैं ।[? 

# संस्कृत के एक कवि कह्दते हैं, कि किप्ती पतित्रता स्री ने दूसरी व्यभि- 
घारिणी सत्री को समझाया और इसझहे पापकरम्म की निन्‍्दा की। सब कुछ 
सुन कर वह दुष्टा श्रद्व॑तवाद की दुहाई देकर वोज्ी कि पतियों और उपपतियों 
में जब एक ही ब्रह्म विराजते हैं तो उन में भेद-ब॒ुद्धि करना बढ़ी भारी 

मु्खंता का कास है । 

+ श्रथापि स्थात्‌ परस्पैव तावदात्मनांशो जीवेंग्नेरिव विस्फुलिंगाः सत्र 
सति यथाग्निविस्फुलिंगयेः समाने दहनप्रकाशनशक्ती भवत एवं जीवेश्वर- 

येरपि ज्ञानैश्वस्येशक्ती । २९ » भन्नोच्यते । सत्यपि जीवेश्वरयोरंशाशिमावे ' 

प्रत्मक्षमेव जीवस्य ईश्वरविपरीतघ्मेत्वम्‌ । ३। २। < सूत्र पर शह्टूरभाष्य | 
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जीव जहा का अंश है--गीता साफ यह बात कहती है-- : 

ममैवांशों जीवलेके जीवभूतः सनातवः | गीता, १९ । ७। 

पेरा ही अंश जीवलोक में सनातन जीव के रुप में स्थित है ! 

ब्रह्मसूत्र का भी यही मत है,-- 
झेशों नानाव्यपदेशात्‌ । ३२। ३ | ४७ सूत्र । - 

ब्रह्म सच्चिदानन्द है, जीव जब अहम है तब वह भी सबिदा- 

जन्द है | 
सच्चिदानन्दरूपो5हं नित्यपुक्तरवभाववान्‌ | 

“जीव निद्यमुक्त स्वभाव है, सचिदानन्द रूप है |? 
जीव और ब्रह्म में खरूपगत कोई भेद नहीं है । उनमें भेद 

थही है कि ब्रह्म में सत्‌ भाव, /चितृभाव और आनलन्दभाव सुन्यक्त 
है किन्तु जीव में सत्भाव, चित्‌भाव , श्रार आनन्दभाव, प्रव्यक्त 
है। इसी लिए बादरायण सूत्र बनाते हैं:-- 

अधिकन्तु भेदनिदेशात्‌ ।३१।३२ . . । 

जीव से ब्रह्म भ्रधिक है, श्रति ने दोनों-में भेद बताया है ! 
जिस शक्ति में सतृभाव का प्रकाश होता है उसका नाम सन्धिनी 

है, चित्‌भाव का जिस शक्ति में प्रकाश होता है उसका नाम 
संवित्‌ है और आनन्द भाव का प्रकाश जिस शक्ति में होता है 
उसका नाम हादिनी .है | इनके दूसरे नाम--ज्ञानशक्ति, इच्छाशक्ति 
और क्रियाशक्ति हैं। संवित्‌ > ज्ञानशक्ति, हादिनी--इच्छाशक्ति 

और सन्धिनी - क्रियाशक्ति है। श्वेताश्वतर उपनिषद्‌ में भगवान 
, 'का परिचय देते हुए कहा है-- 

पराज्त्य शक्तिवि विधेव श्रयते 
स्वाभाविकी शानबक्कक्रिया च। श्वेत, ६१। ८। 



सोलहदवाँ अ्रध्याय॥ श्प 
' उसकी परम शक्ति के बहुत रूप सुने जाते हैं; उसकी ज्ञान- 

शक्ति, बल-( इच्छा ) शक्ति श्लौर क्रियाशक्ति स्वाभाविक हैं। - 
विष्णुपुराण में लिखा है-- . 

:/ हादिनी सन्धिनी संविद ध्वय्यैक्ते सवैसेस्थितो । है 
.. “हादिनी, सन्धिनी और संवित्‌ ये तीनें शक्तियाँ श्रद्टि- 
पीय भगवान्‌ में प्रकाशित हैं॥” किन्तु जीव में ये अन्यक्त हैं 
जीब में जब इन तीनें शक्तियों का पूर्ण प्रकाश होता है--जीव में 
जिस समय सत्‌ भाव, चित्‌ भाव और आनन्द भाव पूर्ण रूप से 
ज्यक्त होता है उस समय जीव ईश्वर हो ज्ञाता है ।तभी .जीव 
कह सकता है-- | 

साईं, भ्रहं ब्रद्मयास्मि। . , 

मैं ही वह हूँ, में ही अहम हूँ? 
क्योंकि श्रति-भी कहती है कनत 

महाविद्‌ बरह्ेव भवति । .... 

“जीव अहम फो जान कर ब्रह्म हो जाता है | 
किन्तु श्रुति यह भी कहती है क़ि अह्म होकर ही त्रह्म फो जाना 

जाता है। | $/ - इक, ' 
च्रह्म सन्‌ नरह्म श्रवैति । ््््ि मु । 

इसका तातपय्य यह है कि मह्य को जानने से पहले जीव को ब्रह्म 
. द्वोना पड़ता है| जीव में जो अव्यक्त-शक्ति है, श्रव्यक्त सच्चिद्रानन्द 

भाव है उसको पहले सुव्यक्त करना पड़ता है। छोटी सी चिनगारी 
को वृहत्‌ अग्नि बनाना पड़ता है। तभी जीव त्रह्म होता है। तभी 
जीव “सोएहं??, “अहं ब्रह्मास्मि” कहने का अधिकारी द्वोता है। 



देर गीता में इंश्वर्वाद । 

साधारण जीव जिसको श्रात्मा जान कर अनुभव करते हैं वह 
प्रसत्ञ में श्रात्मा नहीं, आत्मा का प्रतिबिम्व मात्र है। यह भ्रात्मा 
कभी पक्ष नहीं है। जह्य के साथ इसको अभिन्न जानना. बड़ी भारी 
भूल है। किन्तु हमारे हृदय के प्राकाश में भगवान्‌ छिपे हुए हैं 
उसी की गुहाहित गहरूथ पुराण भ्रादि. विशेषयों से उपनिषद्‌ 
विशेषित करते हैं. ( गुद्दाहितं गहरस्थं पुराणं--कठ) वही अरसती 
प्रात्मा है। यही प्रात्मा ब्रह्म है । इसी आत्मा के वास के कारण 
देह को अह्मपुर कहते हैं |$ 

अध यदिद्मस्मिन्‌ अहपुरे दर पुण्डरीक वेश्म, दृहरो5स्मिन्नन्तर आकाश! । 
तद्स्मिन्‌ यदन्‍्तः तदू अन्वेष्टव्यं तद्‌ विजिज्ञासितव्यम्‌ । छान्देग्य | ८ $॥१॥ 

इस त्रह्मपुर में छोटा सा एक पुण्डरीक ( कम ) रूप एक 
धर है, उसमें च्ुद्र अनन्तराकाश है, उसमें जो रहता है उसी को 
हूँढ़ुना चाहिए; उसी का अनुसन्धान करना कर्त्तव्य है।. 

यह अन्तराकाश क्या है ? शट्डूराचाय्ये कहते हैं, यह प्राकाश 
ही ब्रह्म है । वेदान्त की परिभाषा में हृदयत्थ आत्मा का नाम दह- 
राकाश है। यही आकाश प्रात्मा है--उपनिषद में भी यह बात 
साफ साफ लिखी है--- 

पप भाक्मापहतपाप्मा चिजरो विद्धत्युविशोको विजिधत्सोधपिप्सः 
सलक्ामः सयसंकल्पः | छान्द्रोग्य, ८१॥३४। 

यही श्रात्म है, यह पापहीन है, जराहीन है मृत्युहीन है, ' रुवा-रष्याहीन है, सल्यकाम और सल्यसहुस्प है। 
3 तख्विद्‌ नावालिस (४०९ 3॥9) ने शरीर को 7७०४७७०७ 0[ 00ऐ कहा है । 
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उपाधि की सूक्रमता के कारण ही आत्मा को अण कहते हैं- 
अशुरेप आत्मा | 

इसी को लक्ष्य करके कहा है,--- 
अणेरणीयानू--- 

वह अगणु से भी अणु है और वह 
महते महीयान्‌ ! 

बड़े से भी बढ़ी है। - 
क्योंकि जो भ्रात्मा हृदयाकाश में बिराज रही है वही जगत्‌ में 

सब जगह पुर रही है। इसी लिए छान्दोग्य अपतनिषद्‌ कहता है,--- 
यावान्वा अ्रयमाकाशस्तावानेपो5न्तहंदथ आकाशः । उसे अस्मिन्‌ चावा: 

पृथियी अन्तरेव समाहिते उभावग्निश्व वायुश्च सूर्याचन्द्रमसावुभी विद्यन्नत् 
त्राणि यच्चास्येहास्ति यत्व नास्ति सर्व' तद॒स्मिन सम्ाहितमिति । 

छान्दोग्य, ८।१॥३॥ 

" वह अन्तराकाश भी इसी आकाश की तरह बड़ा है। उसमें 
भी खग्ग, सत्य, अग्नि, वायु, चन्द्र, सूर्य्य, विद्युत और नक्षत्र हैं। 
जो कुछ है, जे कुछ नहीं है, बह सब उसके भीतर है । 

ब्रह्म ही आ्ात्मा के रूप में हृदय में रहते हैं,-.श्रति में और 
जगह भी यह वात आई है-- ः 

कतम आत्मा ये5्यं विज्ञानमयः प्राणेषु हृदि अन्तज्योतिः पुरुषः । 

ह बुहृदारण्यक । 

आत्मा कया है ? इसके उत्तर में कहते हैं, वह चिन्मय 

अन्तर्ज्योति पुरुष है, जो प्राणों के वीच हृदय में विराज रहा है । 

स वा एप आत्मा हृदि । तस्व॒ एतदेव निरुक्तम । हृदि अयमित्ति ॥ तस्मात्‌ 

हृदयम्‌ । छान्दोग्य, ८३।३। 
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वह श्रात्मा हृदय में विराजमान है । उसका निरुक्त 

(909770०४ ) इस प्रकार है | बह हृदय में है, इसी लिए उसको 

हृदय का हृदय कहते हैं । ँ ' 
हृदय के दहराकाश में त्रह्म अधिप्तान करता है--बादरायण 

भी यह बात मानते हैं।-- 
दुहर उत्तरेभ्यः । 

इसके भाध्य में शट्टराचाय्य कहते हैं, हृदय में जो दहराकाश 
है--इसफे द्वारा भौतिक प्राकाश का, जीव के था परमात्मा को 
किसको लक्ष्य किया है ? उनका सिद्धान्त है कि परत्मात्मा को ही 

लक्ष्य किया है। ( स उत्तरेभ्यो देतुभ्यः परमेश्वर:--इति ) 
भ्रभ्युपगमात्‌ हृदि हि। २(३।२९ त्र० सूत्र । 

गीता में भी यह बात बार बार कही गई है-- 
हृदि सर्वेत्य घिश्ितम | गीता, १३॥३७ 
स्वेस्य चाहं हृदि संनिविष्टः | गीता, १९।१९६ 
इंश्वरः सर्वभूत्तानां हदशेडजुन तिष्ठति। गीता, १८६१ । 

“वह सब के हृदयों में अधिप्ठित है, सब के हृदयों में सन्ति- 
विष्ट है, इधर सबके हृढयों में वास करता है |? 

* जिस तरह ज्योतिर्मय छूठ्य का प्रतिविम्धं दर्पण में पड़ कर 
प्रन्‍्य खच्छ पदार्थों में भी अपनी श्राभा फैल्ञाता है, वह आभा 
सूख्ये भी नहीं है, सूख्ये का प्रतिविम्थ भो नहीं है; उसी तरह 
हृद्स्थित (गुहाहित) भात्मा पहले बुद्धि में या आनन्दमय कोष में 
प्रतिबिम्बित होता है। इसी का ल्दय में रख कर बादरायण ने सूत्र 
बनाया ह-- 



सोलहवाँ: अध्याय | श्प५्‌ 

भाभास एवं च। २३३ न्र० सू० । 
अतएव चोपमा सूर्येकादिवत्‌ ३२११८ ब० सू० | हे 

जल में जिस तरह सूर्य का प्रतिबिम्ब होता है उसी तरह 
चुद्धि में परमात्मा का प्रतिविम्ब होता है । यह प्रतिबिम्ब ही 
जीव है | 

इसी जीवरूपी प्रतिविम्व की छाया फिर विज्ञानमय, मने- 

मय, प्राणमय और पन्नमय कोष में पतित हेाकर आत्मा के रूप 
में आभासित होती है ॥६४ 

आत्मा के प्रतिविम्ब की छाया को ही हम श्रसल्ली आत्मा 

समभते हैँ । साधारणतः अन्नमय कोष के चिदाभास ( जिसको 

नै 8000080, [0' 7868॥068, एए6७ 00778/'6 98 7,02808 [086|/ (0 

धभा6 80%. 50]00986 4 876 9 ९6७" ग्रां।१ए' 797 ॥9॥60, ७७/७॥ 
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छ066--शावे ग्राध्वौ7७ ४6 78ए8 एटा 876 7७80060 कक शशा' 

पापा ॥097 86 जाछ6 लि परणा 8 ज्यों, रैे0ज़ 6 ॥9ए७ 

+09.66 92898, 006 #शं॥ई एणै8क्रा'ह" शक (॥6 006' ७॥0 076 

गाए 7076 7९४7स्‍0॥0876 ॥छ87 6 0७: ॥ 08॥ ७000876 06 

2687 ग्रााफ0' ६0 खवकद्याद $ि4729१, 99 78020 [08606 40 06 

98078] 90455 धाते6 एच) 00 008 एाइशं0्छों 0009. म/680॥ 0७88 

७ 60९70॥06 एचाएवडशा 5 0760 छा0 ६96 0ंगराएवा 00 एशी80060 

782० 8 400 06 ता6 9शां॥ड् 007आंते७-20 88 ४6 9िशॉ, 06 

शाएदार /0700 ॥॥ 086 3808) 9009 हांए७8 286 60 ४06 4069 

6 ह8७ का 48, एा900 ०0०शंते७6व 8एक' 7०॥ ॥6 79209) 

छ00ए३; णा6 #शाएद्वार 0766 7 06 अुचक'दगव श६%287% 5 8५968 

जुं88 ६0 06 ग्राएवव; एए0्रांगशा। 0 ता गाताएंवेपक्ाए शी 

रक्षा) (08808868, (“४०६९४ णा 6 8॥98790 09॥8 ” ४१ ४0008 

7880, 7. /9)- 



श्८६ गीता में इंश्वर्बाद । 

फ्ा। 008००ए४॥९४४ कहते हु ) की ही हम आत्मा समभते 

हैं। यदि कुछ और आगे बढ़े ते प्राथमय, मनोमय या विज्ञान- 

मय कोष के चिदाभास ()ग्िते 7४०७) या (पत॥ग) को 

श्रात्मा समझ लेते हैं । इसके ऊपर हम नहीं उठ सकते । पर 

इनमें कोई भी श्रसल्ली आत्मा नहीं है | थे [,0४०७/ 50 हैं। 
प्&॥०' 80 नहीं हैं, ये चिदाभास हैं--चिन्मात्र नहीं हैं, यह 
चिदाभास जिस समय चिन्मात्र के साथ मिल जाता है, यह 
प्रतिबिम्प जिस समय विम्ब के साथ एकीभूत हो! जाता है यह 
[,00७' 50४ जिस समय 2॥0' 50 के साथ निमज्जित हो जाती 

है उसी समय जीव कह सकता है “सेो५हम”” “प्रहं ब्रह्मार्मि” |# 
बादरायण कहते हैं कि यह प्रतिविम्व भूत जीव नित्य ही सुपृष्ति 

में बिश्वभूत जीव के साथ मिलता है और फिर जागते ही ब्रह्म 
से अत्ग हो जाता है । 

तदभावो नाढीपु तच्छृतेरात्मनि च 
अतः प्रवेधेउस्मात्‌ | ब्र० सृू० ३३२७--८। 

वादरायण का यह मत श्रुति-सिद्ध है। उपनिपद्‌ में अनेक रूप 
में इसका उपदेश दिया गया है ; 

९ 

य प्पोडन्तहंदये आकाशस्तस्मिन्‌ शेत्े | बहुदू, २१॥१७ । 
सत्य सोम्य तदा सम्तत्ो सवतति। छान्दोग्य, ॥॥८४३ । 

3222 कप आ अर अप 26 342 50% : 22060 रकम मर 
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सवा: प्रजा अहरहगच्छुन्त एवं ब्रह्मल्ेक॑ न विन्दुन्ति । छान्दोग्य, म|३।२। ु 
सत 'आगम्य न बिदुः सत आधच्छामददे ३१६२ 

अन्तहंदय में जे आकाश है वहाँ जीव सेता है। उस समय 
वह सत्‌ ( ब्रह्म ) के साथ मिला रहता है। सभी जीव रोज्ञ ब्रह्म- 
लोक को प्राप्त होते हैं, पर वहाँ से लौट भ्राते हैं और इस बात को 
थे नहीं जानते! 

किन्तु इस मिल्नन में विच्छेद है। सुपुप्ति में जीव ब्रह्म में 
मिलता है, फिर जग़ने पर अ्रल्नग होता है ! जिस तरह जल्ल में 
गोता क्षगा कर फिर ऊपर उठना होता है। जे जीव सुपृप्ति में ब्रह्म 
में लीन होते हैं, सुपुप्ति भड़ द्वोने पर उनका फिर उत्थान द्वोता है। 

स्‌ एवं तु कर्म्मानुस्मतिं शब्द्विधिभ्यः | महासूत्र, ३२६ । 

इस ज़रा देर के मिलन से जीव का कल्याण नहीं होता । जिस 

सुपप्ति में जागरण नहीं है, जिस मिलन में विच्छेद नहीं है, जिस 
गोते में उत्थान नहीं है जीव उसी को चाइता है | यह मिल्लन जीव 
को उसी समय प्राप्त होता है जिस समय जीव ब्रह्म के साथ एकत्व 
की साज्षात्‌ उपलब्धि करता है। 

आत्मेति तूपगच्छुन्ति आहयन्ति व |--४।$।३ ब्र० सू० । 
“अहं बद्यास्मि” “अयम्राष्मा ब्रह्म इत्यादि महावावयेस्तत्वविद्‌ आक्मत्वे- 

सैव ब्रह्म गृहन्ति | तथा “तत्वमसि” इत्यादिमहावाक्येः स्वशिष्यान्‌ भराह- 
यन्‍वथपि ।--भारतीतीर्थ । 

'तत्ज्ञानी “में ही त्क्म हूँ?” “यह आत्मा तह्म है?? इलादि महा- 

वार्क्यों द्वारा त्रह्म को श्रात्मा के रूप में प्रहण करते हैं और तत्वमसि 

आदि महावाक्यों द्वारा शिष्यों को भी अहण कराते हैं|” 
दूसरे मुण्डक में यही तत्त्व रूपक की भाषा में उपदिष्ट हुआ है 



श्पप गीता में इंश्वख्वाद । 

दा सुपणों सयुजा सखाया समान वृद्ध परिपस्वजाते। प्ठद । हब 

श्षत्ति, शरनश्नन्‌ अन्यो5भिचाकशीति । समादे शृक्े पुरुषों निमम्ः। के हय 

शेचति सुहयमानः । जुट यदा पश्यति अन्यमीश श्रस्यमदिमानसि धर 

2 शी वृक्ष पर दे सुन्दर पक्षी बैठे हैं। वे दोनों भ्रापस में 

मित्र हैं। उनमें से एक मीठे फल खाता है । दूसरा कुछ नहीं खाता, 

वह देखता रहता है | एक ही इच्त में एक ( गे ) ते ईश्वर- 
भाव के अभाव के कारण मेहवश शोक करता है। पर जिस 

समय वह दूसरे ( इश्वर ) को देख लेता है उस समय वह उसकी 
महिमा को श्रतुभव करके शोक से अतीत हो जाता है |! 

जो अनीश है, जे! शोकाधीन है, वही जीव ( ,07०/ 950£) 
है; जे ईधर महिमान्वित है, कूटरथ है, हृदय में विराजता है वही 
ब्रह्म ( 267 50॥ ) है। इसी को लक्ष्य करके श्रुति कहती है-- 
शो दो इेशानीशो।' 

'एक भ्रज्ञ है, एक प्राज है; एक प्रनीश है, एक ईश है ।!# 

ने पफ्ांड इज़ंयाएहा कापंक्ऐ, 85 ॥6 8 0ा0॥0,. 00॥7- 3000॥- 
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इसी पर वादरायण सूत्र बनाते हैं,-- 
पराभिध्यानात्तु तिरोहितं तते हास्य बन्धविपय्थये। ।३।२९ सूत्र । 
देहयेगाद चा सोाइपि |--३॥२।६ सूत्र । हे 

देह के साथ सम्बन्ध होने से जीव का बंधन, ओर परमेश्वर 
के अभिध्यान से मोक्ष होता है, या परमेश्वर से ही जीव का बंध 

और मोक्ष होता है । 

इसके भाष्य में शट्टराचाय्य कहते हैं,-- 
कस्मात्‌ पुनर्जीवः परमाव्मांश एव संततिरस्क्ृत्ज्ञानैश्वय्यों सवति ? 

» » > सोडपि तु ज्लानैश्वय्य॑त्तिराभावे देहयेगाद्‌ देहेन्द्रियसनेबुद्धिं विषय- 
चेदनादियेगाद भवति | अस्ति चान्र चेपमा। यथा चास्नेदहनप्रकाशनसंपन्नस्यापि 
भरणिगतस्य दृहनप्रकाशने तिराहिते भवते यथा वा भस्साच्छुज्नय । ५.» 
अ्रते3्नन्य एवेश्वराज्जीवः सन देहयेगाद तिरोहितज्ञानेश्वस्यों भवति। 2८ १९ तत्पु- 

नस्तिरोद्ितं सत्परमेश्वरममिध्यायते यतमानस्य जन्तेवि धृतथ्वान्तस्थ तिमिरतिरस्क- 
तेव द्गशक्तिरापधवीयांत्‌ ईश्वस्मसादात. संसिद्धत्य॒ कस्यचितू आविसवर्ति 
स्वभावत एव सर्वेपां जन्तूनाम्‌ | कृतः | ततो हि ईश्वराद्धेतारस्य जीवस्य वन्धंसोणों 
सण्तः । इईंश्वरस्वरूपापरिक्षानाद वन्धस्ततस्वरुपपरिज्ञानात्त मोक्तः ।। 

अर्थात्‌ 'जब जीब ईश्वर का अंश है ते उसमें ज्ञासैश्वय्ये क्‍यों 

नहीं दिखाई देता ? देह-सम्बन्ध के कारण । देह, इन्द्रिय मन. बुद्धि 
भ्रादि के साथ संयुक्त होने फे कारण जीव का ईश्वरभाव तिरोहित 

हो! जाता है। जिस तरह लकड़ी में या भस्म में दबी अग्नि की दहन 

और प्रकाश करने की शक्ति तिराहित ' हो जाती है ।.इस लिए 

ईश्वर से अभिन्न होने पर भी 'जीव देह-संयोग के' कारण अनीश्वर 

होरहा है । जिस तरह अधा पुरुष औषध के प्रभाव से फिर देखने 

लगता है उसी तरद्द जीव भी ब्रह्म] के अभिध्यान में यत्नशील होकर 



२<० गीता में इंश्वखवाद । 

सिद्धिज्ञाभ करता है और अपना ,नष्ट ऐश्वय्य फिर प्राप्त कर लेता 
है। क्योंकि ईश्वर से ही जीव का बन्ध और मेोक्त है । ईश्वर के 
खरूप के अज्ञान से बन्धन और ज्ञान' से मेत्ञ है !?' 

गीता नीचे लिखे छोकों में तीन पुरुषों का उपदेश देकर इस 
तत्त को सुविशद करती है। - ढ 

द्वाविमो पुरुषो लेके धरश्चात्तर एव च। 
धर सर्वांणि भूतानि कूटस्थोउप्वर उच्यते ॥ 
उत्तमः पुरुषस्त्वन्यः परमात्मेत्युदाहतः | 
ये लोकब्रयमाविश्य बिभ्यव्यय इश्वरः ॥ 
यस्मात्‌ परमतीतो5हमच्रादपि चेत्तमंः । 
श्रतो$स्मि ल्लेके बेदे च प्रथितः पुरुषोत्तमः ॥ 

गीता, १९६।३६---१८। 

'इस लोक में नाशवन्त और शविनाशी दे पुरुष हैं, समस 
भूत-क्षर पुरुष हैं और कूटस्थ अक्षर है । और एक पुरुषोत्तम है, 
जिसको परमात्मा कहते हैं | वह त्रेल्लोक्य में व्याप्त रह कर उसका 
धारण और पोषण करता है क्योंकि वह क्षर से परे है और अत्तर 
से उत्तम है इसी लिए ज्ञोक और वेद में उसको पुरुषोत्तम 
कहते हैं । ह . 

प्रतएव गीता के मत में पुरुष तीन हैं; क्षर पुरुष, अत्तर' 
पुरुष और उत्तम पुरुष। उत्तम पुरुष- परमात्मा, भगवान | अक्षर 
उप१--अश्यात्मा, कूटर्थ । चर पुरुष - जीवात्मा, सब्वेभूत | उत्तम- 
सह बह चिदाकाश, अ्रक्षर पुरुष-विन्सात्र ()/078), क्षर पुरुष - 

सस । उत्तम पुरुष अगर सिन्धु हैते भ्च्तर पुरुष वा चिन्मात्र 
| *धसकी दूँदें हैं। सिन्धु और बिन्दु सें सरूपत: कोई भेद नहीं | जीव ' 
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जब तक परमात्मा को अध्यात्मा से भ्रमिन्न नहीं जानेगा तब 
तक उसका शोक सोह और संसार-चक्र में घूमना पड़ेगा | किन्तु 
जब वह जानेगा कि श्ात्मा ईश्वर का ही अंश है उस समय उसका 
संसार-वन्धन टूट जायगा उस समय वह अपनी महिमा में स्थित 
होकर 'तत्तमसि?, 'अ्रयम्ात्मा अ्म! इद्यादि वाक्‍्यों का तालपय््य 
प्रनुभव करेगा। श्वेताश्वतर उपनिषद्‌ इसी बात को कहती है,--- 

»* » तस्मिन्‌ हंसे अस्यते ब्रह्मचक्रे /: » प्रथगात्मानं प्रेरितारघ्चु मत्वा 
जुश्म्ततस्तेनामृत्तवमेति । 

हंसः « जीचः । भात्मानं जीवं प्ररितारम ईश्वरस । शड़कर । 

“आत्मा और परमात्मा में सेद मान कर जीव संसारचक्र में 
भ्रमण कर रहा है। जिस समय वह भगवान्‌ के साथ मित्न जाता 

है उस समय उसको अमृतत्व की प्राप्ति होती है । 
गीता सें सी देहस्थ आत्मा के! परमात्मा से अभिन्न ही 

बताया है,--- | 

उपद्रष्टानुमन्ता च भर्त्ता भोक्ता महेश्वरः । 
परमात्मेति चाप्युक्तो देहेडस्मिन्‌ पुरुषः परः ॥ गीता, १३१२२ 

“इस देह में परम पुरुष परमात्मा विरांज रहे हैं, वही, साक्षो, 

श्रनुमन्‍्ता, भर्ता और भेक्ता हैं । 



सन्नहवों अ्रध्याय । 

वेदान्त ओर गाता । 

प्रह्म का स्वरूप । 

भरद्वैत मत में त्रह्न समस्त विशेषणों से रहित, निर्विकरप, निरुपाधि 
और निर्गण है; अर्थात्‌ जह्म न किसी विशेषण से विशेषित किया 
जा सकता है, न किसी लक्षण से लक्षित किया जा सकता है, न 
किसी चिह से चिहित किया जासकता है, श्रौर न किसी गुण से 
परिचित किया जा सकता है; वह बचत, लक्षण और, निर्देश से 
अतीत है; वह बुद्धि से 'अगोचर है, भ्रज्ञेय है, भ्रमेय है. और 
अचिन्य है | दूसरे पत्त में, विशिष्टाहैत मत में, सगुय्य जह्य ही 
श्रुतिसिद्ध है, निगुंण नहीं वह सगुण है, वह समस्त दोषों से 
रहित है और भखित्त कल्याण गुगों का भ्राकर है; उसका लक्षणों से 
लक्षित, विशेषणों से विशेषित 'मैर चिहों से चिहरत किया 
जा सकता है; वह अज्ञेय और अचिन्य भी नहीं है। पर, भरत 
मत में यह सगुण ब्रह्म केवल माया का विजम्भण है, उसकी पार- 
सार्थिक सत्ता नहीं है, वह उपाधि के काल्पनिक विज्ञास के सिवा 
और कुछ नहीं है। खरूपत: निरुपाधि अहम जब मायाशक्ति की 
उपाधि से युक्त होता है तभी वह महेश्वर कहाता है| पर, विशिष्टा- 

सत में तह्म पूर्वांपर माया-शवत्त है वह सदा ही मायाविशिष्ट 
है; भार यह माया ्रद्नेददादियों का भावरूप अ्रज्ञान नहीं है, 
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वह है विचित्रा्-सृष्टिकर्न्नी गुशात्मिका प्रकृति | अद्वेतवादी ब्रह्म 
के दे लक्षण करते हैं, खहप और तटर्थ । पर थे खरूप-लक्षण 
को ( सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म ) ब्रह्म का असली लक्षण मानते हैं। 
पर विशिष्टाद्वेतवादी खरूप और तटस्थ लक्षणों का इस प्रकार का 

भेद नहों मानते। वह कहते हैं--“जन्मायस्य यत:” (जिससे जगत्‌ 

की सृष्टि आदि होती है ) वही त्रह्म है, यही त्रह्म का लक्षण है; 
क्‍योंकि उनके मत में ब्रह्म ही जगत्‌ का कर्ता और उपादान है । इस 

मर्मान्तिक मतद्वीध में गीता का उपदेश क्या है ? 

उपनिषद्‌ में ब्रह्म के दे भाग दिखाई देते हैं। एक निविंशेष 

निर्गुशभाव दूसरा सविशेष समुणभाव | निर्शेशभाव का परिचय 

देते समय श्रुति ने 'नेति नेतिः--यह नहीं है--यह नहीं है? “सिफू 

इतना ही कहा है और निर्विशेष त्र्म का परिचय देते हुए “नहीं हैं?” 

यही प्रयोग किया है । पर त्रह्म का सविशेष या सगुणभाव 

इससे विपरीत है । उस भाव का परिचय देते हुए श्रुति ने ब्रह्म को 

अशेष कल्याण गु्यों का आकर, स्वेक्ञ सर्ववित्‌, सयकाम, सल- 

सद्भूरप इद्यादि रूपों में निर्दोशित किया है | उपनिषदों की आलोचना 

करने से एक बात और भी मालूम होती है कि उपनिषद्‌ निर्गुण 

ब्रह्म की श्रालोचुना करते समय प्रायः नपुंसकलिंग और सगुण जह्य 

की आलोचना करते समय पुँझलिज्ञ का प्रयोग करते हैं। जिस तरह,-- 

श्रशव्यमस्पशमरूपमन्ययम्‌ । कठ, ६ । १९ । 

यह हुआ निर्गुण का निर्देश, और 

सर्वेकर्स्मा सर्वकामः सर्वंगन्धः सवेरसः । छादोग्य, ३। १४ । २ 
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यह सगुण का निर्देश हुआ । कहीं कह्दी श्रुति में इन दोलों 

विभावों का स्पष्ट उल्लेख मिलता है; 
दे बाव बहामणे रूपे | वृहदारयक, २ | ३ | १ | 

प्रह्म के दे रुप हैं ।” 
एतदू' वै सद्यकामपरम्‌ अ्परन्च बहा । अक्ष, ९। २। 

'े सकाम, यही पर और अपर त्ह्म है ।” 

उपनिषदों की आलोचना करते हुए यह भी मालूम द्वोता है 

कि सगुण और निर्ग तह्म एक हो चीज़ है। सविशेष और निवि- 

शेष में केवल भाव का भेद है--वस्तुगत कोई भेद नहीं है। क्योंकि 
निर्विशेष पर्रक्ष जब माया उपाधि को प्रड्रोक्ार करके अपने को 

सट्टुचित कर लेते हैं, उस समय उत्तका जे विभाव (382००) होता 

है वही सविशेष या सगुण भाव है | 
यरतूणनाभ इव तस्तुनिः प्रधाननः । 
खभावते देव एकः खम्तावणोत्‌ ॥ श्वेताश्वतरं, ० । ६ । १० । 

“जिस तरह मकरी अपने जात्न में ख्वयं फँस जाती है, उसी 
तरह अद्वितीय ब्रह्म प्रधानज जाल्न में अपने को फँसा लेते हैं ।” 

जिस तरह हुनिरीक्षय तेजो-मण्डल्ञ को फानूस में आदत करके 
उसके तेज को सड्भडचित कर देते हैं उसी तरह परत्रद्म का भी वही 
भाव होता है। इसी लिए माया को त्रह्म की यवनिका या तिरस्करयी 
कहा है। # परत्रह्म जिस समय माया द्वारा उपहिंत होते हैं उस 
समय उन्तको महेश्वर कहते हैं। 

“सी भाव को लक्ष्य करके सागवत कहता है :-.- 
नारायणे भगवति तदिद विश्वमाहितम्‌ । 
गृहीतमायेरुगुणः सर्गदावगुणः स्मृतः ॥ २।६।२६ :--- 
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सायिनम्तु महेश्वरम्‌ । श्वेताश्वतर उपनिपद्‌ । 

माया-युक्त ही महेश्वर हैं । 
अननन्‍्तसागर की वातहदीन, कम्पहीन और प्रशान्त जो अवस्था 

है--धह्ढी त्र्म का निर्गुणभाव है; समुद्र की लहरी-सट्डल, वौचि- 
विक्ञज्ध, सफेन और तरझ्वित भ्रवर्था ही--अह्य की सगुण अवस्था 

है । एक ही समुद्र कभी प्रशान्त और कभी वि्तुव्ध द्वोता है, इसी 
तरह एक ही त्रह्मै कभी निगुण और कभी सगुण होता है। प्रशान्त 

समुद्र विक्षुव्ध होता है और विज्ञुव्ध समुद्र प्रशान्त द्वोता है। पर- 

त्रह्म माया की यवनिका के. आवरण से सगु झोर सह्ुचित 

होता है और माया का आवरण दूर कर के निगुण और निस्तरड्ज 

होता है। पर्याय-क्रम से महासमुद्र की भी ये ही दो अवस्थाये' हैं, 

पर्याय-क्रम से जक्म के भी थे ही दे! विभाव हैं। तिरस्कर्णी के 

के श्रावरण से त्रह्म-ज्योति कभी सड्लीणं ससीम और सट्डूचित 

होती है श्रौर तिरस्करणी ( साया ) के हट जाने पर त्रह्म-ज्योति 

फिर असीम अनन्त और अनाबत हो जाती है । 

इसी लिए श्रुति कहती है,-- 

यह जगत्‌ नारायण में निद्वित है। नारायण खमावत्तः निर्गुण हैं किन्तु 

सृष्टि के आरम्भ में माया उपाधि के अह्लीकार करके सगुण हो जाते हैं । 

भागवत में दूसरी जगह लिखा है,/-- 
आत्ममायां समादिश्य सा5हं गुणमर्यी द्विज । 

सजन्‌ रत्नन्‌ हरन्‌ विश्व॑ दधे संज्ञां क्रिपाचिताम ॥ ए।ण्वधक। . 

हे ब्राह्मण, में श्रपनी गुणमयी माया का आश्रय करके जगत्‌ की सृष्टि 

स्थिति और लय करता हूँ) इसी के अजुसार मेरी ( बक्मा, विष्ण और रुद्र ) 

विभिन्न संक्ञाये' हैं। ४ बा ह 
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न सत्‌ चासत्‌ शिव एुव केवक्तः । श्वेत, ४६८ 

'वह सत्‌ भी नहीं, अ्सत्‌ भी नहीं--है केवल शिव ।! 

श्रुति में निर्गुश त्म के लिए नरपुसकलिज्ल' झौर सगुण नह के 

लिए पुँछिड्न का प्रयोग हुआ है पर कहीं कहीं एक ही मंत्र में 
बुँजिज्ञ भार मपुंसकलिंग का प्रयोग मिल्ञवा है। जैसे-- 

स्‌ पर्य्यगाच्छुक्रमकायमत्रणमस्ताविरं शुद्धमपापविद्धस्र । 
कविभनीपी परिभूः सवयम्भूर्याथातध्यता5थांनू व्यदधाच्द्राश्वतीभ्यः समराभ्य:। 

ु हेश, ८ । 

यहाँ पहला अंश निरगुंण त्रक्ष का निर्देशक है--इसी लिए वहाँ 
नपुंसकलिड्ज का प्रयोग हुआ है और दूसरा अंश सगुण ब्रह्म का 
निर्देशक है इस लिए बहां पुँल्लिज्ञ का प्रयोग दे । एक ही सन्‍्त्र सें 
सगुण और निर्गुण देनों--भावों का निर्देश करके श्रुति ने यह 
उपदेश किया है कि सविशेष और निर्विशेष में फेवल्न भाव ही का 
प्रभेद है बरतुतः सगुण और निर्गुण एक ही चीज़ है । इसी लिए 
श्रुति में ब्रह्म के लिए परावर नाम भी आया है । 

तस्मिन्‌ दृष्टे परावरे |--झ्ुण्दक | शरा८ | 

पर और अवर - निगुण और सगुण । दोनों का समास करके 
: श्रुति ने बताया है कि सगुण और निर्गुण एक ही वस्तु है। 

श्रुति ने सगुण जह्य या महेश्वर के दो लक्षण बताये हैं,--सरूप- 
लक्षण और तत्स्थकत्षण | वह सत्‌, चित्‌ और आनन्द है, वह 
सच्चिदानन्द है ( सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रद्य--तैत्तिरीय, २१११ ), यह 
हुआ उसका स्वहपल्षण और वह्द “तज्जलान” .( ब्रह्म तब्जला- 
निति--छान्देग्य, ३१४१ ) है अर्थात वह जगत्‌ की सृष्टि, र्थिति 
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और लय का हेतु है--यह हुआ उसका तटस्थलक्षण । श्रति यह भी 
कहती है कि वह्य माया को अड़ीकार करके यद्यपि सेपाधिक 
हो जाता है पर ससीस नहीं होता । क्योंकि वह विश्वानुग 
(7एशाशा? होकर भी विश्वातिग (7श8०७॥0०॥/) है; प्रपभ्व 

का अभिमानी होकर भी प्रपन्‍थ््व से अतीत है। इसी लिए श्रति 
कद्दती 

तदन्तरस्प सर्वेस्य तदु सर्वस्यास्य वाह्मतः । इश, ४ । 

वह समस्त जगत्‌ के भीतर भो है और जगत्‌ के बाहर भी 

बृहदारण्यक भी यही वात कहता है,-- ह 
श्रयमारमा&नन्तरो5बाह्य: ।--बुदृदारण्यक, ४९१३ । 

पादोज्स्य विश्वा भूतानि त्रिपादस्यास॒त दिवि ।--पुरुपसूक्त, ३ । 

'समस्त भूत उसका एक पाद है उसके बाकी तीन पाद अमृत 
अर्थात्‌ विश्वातीत हैं ।! 

गीता की श्राल्लोचना करने से मालूम होता है कि गीता उप- 

निषद्‌ के इन सकल उपदेशों का सब्बोश में समर्थन करती है। 

परत्नह्म के परिचय में गीता कहती है,-- 
श्रनादिमत्‌ पर प्रह्म न सत्‌ तन्नासदुच्यते ।--गीता, १8१२।॥ 

“अ्रनादि परत्ह्म सत्‌ सी नहीं है, असत्‌ भी नहीं है ! 
परञह्ा सत्‌ और असत्‌ से अतीत हे--यह बात गीता में 

और जगह भी कद्दी गई है,-- 
त्वमवर सदसत्‌ तत्पर यत्‌ | गीता, १३।३६। 

धह भ्रक्षर है, सत्‌ और असत्‌ है श्रेर सत्‌ और असत्‌ से 
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भी परे है । दूसरी जगह गीता ने परब्रह्म को “निर्दोष सम! 
(४)४०ग्रांथेए ॥070297००१७) कहा है; 

नि्ेप हि सम॑ वहा । गीता, ९।१६। 

ब्रह्म के निर्दोष रूप में सम कहने का तातपय्य यही है कि वह 

समस्त भेदों से रहित है। विजातीय, सजातीय, और खगत-- 

उसमें किसी भेद की गुंजायश नहीं प्र्थात्‌ वह “एकमेवाद्विती- 

यम” है | उपनिषद्‌ में कहा निविशेष या निरुपाधि त्रह्म यही है। 

गीता में सगुण या सविशेष भाव की उपदेश सें अ्रनेक-रुचि- 

पूर्ण बड़े ही अच्छे अच्छे श्लोक मिलते हैं । उन सकल्ञ उपढेशों 
को यदि एकत्र किया जाय तब सगुण ब्रह्म वा महेश्वर का स्वरूप 

'नोचे लिखे रूप में उपत्तव्ध हो | 
गीता के सत में भगवान्‌ का आदि नहीं, मध्य नहीं और अन्त 

नहीं | इसी लिए गीता में अ्रमेक जगहों पर भगवान्‌ को अनादि, 

अमध्य और अनन्त कहा है | 
नान्ते न मध्य न पुनस्तवादि पश्यामि विश्वेश्वर विश्वरूप | गीता १ १।१६ 

हे विश्वेश्वर, विश्वरूप, तुम्हारी भ्रादि मध्य और श्रन्त कुछ 
दिखाई नहीं देता ।! 

गीता में और भी कहा है,-- 
अनादिमध्यान्तमनन्तवीय्यमनन्तवाहुं शशिसूस्पेनत्रम्‌ । 

पश्यामि खां दीक्तहुताशवर्त्र स्वतेजसा विश्वमिदं तपन्‍्तम्‌ ॥ गीता, ११ | १६ । 

तुम्हारा न आदि है, न मध्य है और न अन्त है। तुम 
अनन्त शक्ति वाले और भ्रनन्‍्त हस्त वाले हो । चन्द्र सूर्य तुम्हारे 
नेत्र हैं । तुम्हारे मुख से भ्रग्नि निकल रही है, समस्त विश्व को 
हि 
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तुम अपने तेज से तपा रहे हो, तुम्हारा ऐसा रूप मैं देख 
रहा हूँ। 

वह अजर है, अक्षर है, अमर है, पमेय है, अ्रव्यय है, 
सनातत है, पुराण है, परम पुरुष है। 

त्वम॒दरं परम चेदितव्यं त्वमस्य विश्वस्य पर॑ निधानम्‌ । 

त्वप्रच्ययः शाश्वतधम्संगेोप्ता सनातनस्त्व॑ पुरुषो मते मे ॥ गीता, ११॥१८ 
दीप्तानलाकद्युतिमप्रमेयम्‌ ।--गीता, ११ । १७ । 

तुम पर नह्म हो, जानने योग्य वस्तु हो, विश्व के परस आधार 
हो, नित्य हो, शाश्वत धम्म के रक्तक हो, सनातन हो, पुरुषोत्तम 
हो, ऐसा मेरा मत है । 

जलती अप्नि की शिखा के समान हो, अप्रमेय हो | 

वह विश्व का बीज है, विश्व का परम निधान है, विश्वव्यापी 
है, और विश्वरूप है। चराचर विश्व उसमें स्थित है, सूत में जिस 
तरह मणियाँ गँथी रहती हैं सारे भूत उससें उसी तरह गँये 
हैं। स्थावर और जड़म सब उसमें ही हैं। उसका छोड़ कर कुछ 
हा ही नहीं सकता | 

चीज मां स्वेभूतानां विद्धि पाथ सनातवम्‌ ।--गीता, ७। १०। , 
त्वमध्य विश्वस्य पर॑ निधानस्‌ ।--गीता, ११ | $८ | 
निधानं बीजमन्ययम्‌ | गीता, ६ | 3८ । 

सर्व सप्ताम्रोषि तते5सि सब: ।--गीता, ११ | ४०। 
येन सर्वेमिदं ततम्र ।--गीता; १८ | ४६ ॥ 

त्वया ततं विश्वमनन्तरूप ।--गीता, ११ | शे८। 

इृईकस्थं जगत्‌ क्ृत्स्ने पश्याथ सचराचरम्‌ । 
मम देहे गुढाकेश यच्चान्यद्‌ द्ष्ट्रमिच्छुसि ॥ गीता, ११ ! ७। 

२० 
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मत्तः परतर नान्यत्‌ किलिद्स्ति धमन्जय । 

मयि सर्वेम्िद प्रोत सूत्रे मणियणा इव ॥ गीता, ७॥ ७ । 
न तद॒स्ति बिना यत्यान्‌ मया भूत॑ चराचरम । 

यच्वापि सर्वभूतानां बीज तदहसजन | गीता, १४ । ३६ । 

उसी से जीव की प्रवृत्ति, जगत की उत्पत्ति, विश्व की सृष्टि 
स्थिति और लय है| वही भूतों का श्रादि, मध्य और श्रन्त है। «» 

यत्तः प्रवृत्तिभुतानास्‌ | गीता, १६ । ४६ । 
भूतम व तजूजेय असिष्य प्रभविष्य च॑ | गीता, १३ | १६ 
श्रहं स्वस्य प्रभवों मत्तः से प्रवत्तते ।--गीता, १० | ८। 
'शात्वा भूतादिमव्यवप्त [--गीता, ९ । १३ ।, 
अहमादिश्व मध्ययु भूतानामत्त एवं च |--गीता, १६ | २० 
सर्गाणामादिस््तश्व मध्यल्वैधाहमजुन । गीता, & | ३३। 

' वह अनन्तवीय्य है, ग्रमितविक्रम है और अप्रतिमप्रभाव है। 
श्नन्तवीस्थामितविक्रमत्वम्‌ | गीता, ११। ४० | 
लेकत्रये5प्यप्रतिमप्रभाव: ।--गीता, ६ १। ४६ | 

वह भरादिदेव है, देवेश है, जगत्‌ का निवास है, देवताओं 
और महपियों को भादि है, सप्तर्पि और मनुगणों का कारण है। 
मह्मा का भी आदिकर्ता है, समस्त लोक का बढ़ा गुरु है। उससे 
षढ़ कर ते क्या उसके बरावर भी कोई नहीं है। 

त्वमादिदेवः पुरुषः पुराणः | गीता, १॥ । इ८। 
गरीयसे परह्मशेधप्यादिकत्र । 
अनन्त देवेश जगन्निवास गीता, १६ । ३७। 
न भे विहुः सुरगणाः प्रभव॑ न महषयः । 
भरहमादिहि देवानां महपोणा्लु स्वेशः ॥ गीता, १० । २७ 
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महपयः सप्त पूच चत्वारो मनवस्तया । 
मद्भावा सानसा जाता येपां लेक इमाः प्रजा: ॥ गीता, १० | ६ - 
पितासि लेाकस्य चराचरस्य त्वमस्य पूज्यश्र गुरुगरीयान । 
न त्वत्समे।5स्यभ्यधिकः कुत्तोउन्यो लेकत्रयेप्यप्रतिमप्रभाव | * 

गीता, ११।४३॥ 

वह अक्तय काल है, ब्रह्म की प्रतिष्ठा है, विश्वतेमुख धाता 
है, शाश्वतधम्म का गोप्ता है, अरृत का आधार है और पकान्तिक 
सुख का आस्पद है| 

अहमेवात्यः काले घाताहं विश्वतेमुखः । गीता, १४३३। 
* अह्मणों द्वि प्रतिष्ठाहमस्गतस्थान्यवस्थ च | 

शारवतस्य च ध्मैस्य सुखस्पैकान्तिकस्थ च ॥--गीता, १४।२७। 
बह-- ' 
कवि' पुराणभनुशासितारं श्रणेरणीयांसमचुस्मरेद्‌ यः । 
स्वस्थ धातारमचिन्तस्पप्मादित्यवण तमलः परस्तात ॥ गीता, य।$ 

'सर्वज्ञ है, अनादि है, सब का सब्वाज्ञक है, सूच्म से भी 
सूद्रम है, संसार का शासक है, सब का पोषण करनेवाला है, 
आदित्य रूप है और अन्धकार से परे है । 

वह वेदवेद है, चरम ज्ञेय है, वेदवित्‌ है, वेदान्त का कर्ता है 

और साधक का परम धाम है। 
व्वमत्तरं परम चेद्तिब्यम, गीता ११।१८। 

वेदेश्व स्बेरहमेव वेचो वेदान्तक्ृद्‌ वेद॒विदेव चाहस ।--गीता, १९।१४ 

चेत्तासि वेचलु परश्नु धाम | गीता, ११श८ 

- बह दूर द्वोकर भी निकट है, बाहर होकर भी भीतर है, 

: ज्ेत्ता द्वेकर भी वेद है, वह अव्यक्त होकर भी व्यक्त है, अविभक्त 
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होकर भी विभक्त है, निर्गुण दाकर भी सगुय है। वह प्रन्धकार 

से परे है, ज्योति की ज्योति है, वह परम ज्योति है। 
बहिरन्तश्व भूतानां दूरस्पे चान्तिके च तत्‌ “गीता, १३ । १४ । 

वेत्तासि वेचबु परशु धाम ।--गीता, १३ | दे८ । 

ज्ञानं शषेयं शानगम्यस्‌ ।--गीता, १३ । २७ | 

श्विभक्तन्ु भूतेपु विभक्तमिव च स्थितम्‌ ।--गीता, .१ ३ ! १३ | 

ज्येतिषामपि तज्म्येतिस्तमसः परसुच्यते |--गीता, १३ । ३४॥। 

आदित्यवर्ण तमसः परस्तात्‌ +--गीता, ८ । ६ । ह 

वह जोक-महेश्वर है, समस्त जगत्‌ का भद्ठितीय प्रभु है। 

ये सामजमनादियु वेसि लेकमहेश्वर्म्‌ ।--गीता, १० । ३ । _ 

'ेरा जन्म नहीं, में अनादि और सब छ्लोक का महेश्वर हूँ ।! 

वह विश्वेश्वर है, विश्वरूप है,-- 

एश्यामि विश्वेध्वर विश्वरूप ।--गीता, ११ | १६ ॥। 

वह अनन्तरूप है; क्‍ 

त्वया तर विश्वमनन्तरूप |--गीता, ११ । ३५ 

'हे अनन्तरूप, तुम विश्व-व्यापी हो / 

बह--- " 

है 

अनादिमध्यान्तमनन्तवीय्यम्रनन्‍्तबाहु शशिसूय्थनेत्रम्‌ । 
पश्यामि त्वां दीघ्रहुताशवक्त स्वतेजप्ता, विश्वम्रिदं तप़न्तम ॥ 

गीता ११ | १६॥ 

है। और उसके-- पी 
स्वत: पाणिपादं तत्‌ सर्वतो5क्िशिरोप्मुखम्‌। ' 

* स्वत भ्रुतिमंछोके सवमावृत्य तिष्ठति ॥ 
संबन्द्रियगुणाभास सर्वेन्द्रियविवरजितस्‌ । 
असक्त स्वंभच्चैव निगुणं गुणभोक्तू व ॥-- 

। ..._' गीता, १३१४१ २) 
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सबेत्र हाथ हैं, स्तर पैर हैं, सर्वत्र नेत्र हैं, सर्वत्र मसक और 
सर्वत्र मुख हैं, सत्र कान हैं और वह त्रेललोक्ष्य में ज्याप रहा है। 
उसमें सब इन्द्रियों के गुणों का भास है, पर उसकी कोई इन्द्रिय 
नहीं है, वह सबका आधार है पर उसकी किसी में झासक्ति नहीं 
है, खय॑ं निगुंण द्वोकर भी वह सब गुणों का पश्राश्रय है। 

उसके विषय में गीता कहती है,-- 
यदादिद्यग्ं तेजे जगद भासय्रतेडखिलम । 
यज्षन्द्रससि यचाग्नो तत्तेजे। विद्धि मामकंस्‌ ॥ 
गामाविश्य च भूतानि घारयास्पहमोजसा । 
पृष्णामि चौपधीः सर्वाः सोम्ो भूत्वा रसात्मकः ॥ 
अहं चैश्वानरी भूत्वा प्राणिनां देहमाश्रितः । 
प्राणापानसप्तायुक्तः पचास्यन्न॑ चतु्चिधस॥ गीता, १९। १२-१४ । 
रसे5हमप्छु कोन्तेय प्रभास्मि शशिसूर्यत्राः । 
प्रणव३ सतवेदेषु शब्दः खे पोरुष नृपु ॥ 
पुण्यो गन्धः प्ृथिन्याश्षु तेजश्वास्मि विभावसो । 
जीवन सर्वेभूतेपु तपश्चास्मि तपस्विपु ॥ 
बीज मां स्वभूतानां विद्धि पार्थ सबातनम्‌ । 
चुद्धिवुद्धिमतामस्मि तेज त्तेशस्विनामहस्‌ ॥ 

बल वलवतामस्मि कामरागविवर्जितस्‌ । 
धर्म्मा विरुद्धो भूतेपु कासे5स्मि भरतपंभ ॥ गीता, ७ | ८-११ । 

अहं ऋतुरहं यज्ञः सधा5इमहमोपघस ! . 

मन्त्रो5हमहमेवाज्यमहमपिरहं हुतम ॥ गीता, ६ 7 १६ । 

तपा।म्यहमहं वर्ष निग्ह्मस्युत्यजामि व्‌ । 
श्रद्धतन्चेव सृत्युश्व सदसच्चाहमजुन ॥ गीता, ६ | १६ । 
पिता5द्मस्य जगते माता घाता पिवामहः । 
वेद पविश्रमोद्टार ऋक्‌ साम यजु॒रेब च ॥ 
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गतिमर्ता प्रभुः साज्षी निवास: शरणं सुहृत्‌ । 

प्रभवः प्क्नयः स्थार्त निधान वीजमव्ययस्‌ ॥ गीता, ६ | १७-१८। 

स्वेस्य चाह हृदि सन्निविशे मत्तः स्ट॒तिज्ञानमपाहनश् । 
वेदैश्व सवेरहमेव वेद्यो पेदान्तकृदू वेद॒विदेव चाहम्‌ ॥ 

ह गीता, । १९१५ 

“यह बात जान जो कि समस्त जगत्‌ को प्रकाश देनेवाला जो 

तेज सूर्य में, चन्द्र में भर अप्रि में है, वह मेरा ही है 
भैं पृथ्वी में सामथ्य रूप से प्रवेश कर सब जीघों को धारण 

करता हूँ भर रसमय चन्द्र होकर सब श्रोषधियों का पोषण 
करता हूँ !? 

भें जठराप्रि होकर प्राणियों की देह में रहता हूँ और प्राण 
तथा अपान वायु से सिल कर चतुविध प्न्न का पचाता हूँ । 

“हे कौन्तेय, जल्ल में रस में हूँ, सूज्य और चन्द्र में प्रकाश में 
हूँ, वेदों में प्रणव में हूँ, झाकाश, में शब्द मैं हूँ, पुरुषों में परा- 
क्रम में हूँ । 

धृथ्बी में पुण्यमय गन्ध मैं हूँ, अप्नि में तेज मैं हैँ, सब भूतों 
का जीवन में हूँ, तपस्ियों का तप मैं हूँ !? 

'सब भूतें का सनातन बीज मैं हूँ, बुद्धिमानें की बुद्धि मैं हूँ, 
तेजस्ियों में तेज मैं हूँ ॥ 

बलवानें में काम-राग से वजित बल्ल मैं हूँ, धर्म्मानुकूल काम 
भी में हूँ ।! 

शत-यज्ष मैं हूँ; स्मात्त यज्ञ सैं हूँ और पिल्यज्ञ मैं हैँ । मैषध, 
मन्त्र, होम का साधन घृत, अ्रप्ति और होम मैं हूँ ।? 

मैं सूर्य रूप से तपता हूँ, मैं वर्षा बन्द करता हूँ और मैं 

प्‌ 
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ही वो करता हूँ; है अ्जुन, में ही अमृत और मृत्यु हूँ, सत्‌ भी 
मैं ही हूँ और असत्‌ भी मैं ही हूँ / 

इस जगत्‌ का पिता, माता, धारणकत्ता, पितामह, जानने 
योग्य पदाथे, ओंकार, ऋग्वेद, सामवेद और यजुबेद मैं हूँ । 

गति, पालनकर्ता, प्रभु, साक्षी, रहने का स्थान, रक्षक मित्र, 
उत्पत्ति और संहार करनेवाला, आधार, प्रत्य-स्थान और अविनाशी 

| बीज मैं हूँ ।? 

प्रत्येक के हृदय में मेरा प्रवेश है, स्मरण, ज्ञान और तके 
मुझसे ही उत्पन्न होते हैं, सब वेदों की सहायता से मैं ही जाना 
जाता हूँ। वेदान्त का प्रवत्तेक में हूँ और वेद जाननेवाला भी 
मैं ही हूँ । 

गीता के दशस अध्याय में भगवान्‌ के विश्वरूप का परिचय 

मिलता है और ग्यारहवें अध्याय में उसी विश्वरूप का वर्णन हे | 
उस वर्णन के सौन्दय्य की रक्षा अलुवाद में होना कठिन है | ध्यान- 
सम्म होकर बारंबार पढ़ने से उसका कुछ कुछ भाव हत्पटल पर 

जम जाता है। वेद और उपनिषद्‌ में भी भगवान्‌ के विराट खरूप 

का वर्णन है पर जैसा हृदय-स्पर्शी वर्णन गाता में किया गया है 

बैसा और कहीं भी नहीं है । 

ऋग्वेद का पुरुषसूक्त इस तरह कहता हैः:-- . 

सदस्रशीपां पुरुषः सहस्राज्ञः सहस्रपात्‌ । 

स भूमि विश्वते वृत्वाउत्यतिष्ठद्‌ दशाहुलम्‌ ॥ 

पुरुष एवेदं सर्वे यद्‌ भूतं यद्ध साव्यस । 

बत्तासतत्वस्पेशाना यद्न्तेनातिरोहति ॥ इत्यादि । 



०4 कट का पतन हा धलीणी भा 

३०६ गीता में ईश्वरवाद । 

“विराट पुरुष के हज़ार सिर, हज़ार श्राख और हज़ार चरण 

हैं। वह जगत्‌ के भीतर भी भरा हुआ है और बाहर भी। भूत 

भविष्यत्‌ वर्तमान--जे। कुछ भी है--वही पुरुष है,-मरत्त्य श्रौर 

अमरत्त्य--वह--सभी का प्रधीश्वर है 

इसी विराट पुरुष को लक्ष्य करके श्रवेताश्वतर उपनिषद्‌ 

कहता है,-- 
प्रवतः पाणिपाद तत सवत्तोउक्षिशिरोमुखस । 
स्वतः अतिमंदक्षोके सवसावृत्य तिष्ठति ॥ ३।१६ ॥ 

उसके हाथ पाँव सब कहों हैं। सव कहीं उसकी आँखें, 

कान, सिर और मुख हैं | वह सब जगह दी भरा हुआ है ।? 
विश्वतश्नज्ञुरुत विश्वतेम्नुला विश्वतावाहुरुत्त विश्वतस्पात । 
संब्राहुभ्यां धम्रति संपतत्रैर्यावाभूमी जनयन्‌ देव एकः ॥ 

श्वेताशवतर, ३।३। 
“उसके चत्षु, मुख, वाहु, चरण सब कहीं हैं | उस प्रकाशमय 

देव ने पृथ्वी और श्रन्तरित्त को बना कर मनुष्य को बाहु और 
पत्ती को पत्त' दिये हैं | 

इसी सम्बन्ध सें मुण्डकापनिपद में लिखा है कि उसका मस्तक 
युत्ञोक है, चन्द्र सग्य॑ उसकी आँखे हैं, दिशायें उसके कान हैं 
वेद उसकी वाणी है, वायु उसका प्राण है, विश्व उसका हृदय है, 
प्थ्वी उसका चरण है श्र वह समस्त भूतों की श्रात्मा है । 

भ्निस्द्धां चतुपी चन्द्रसूस्यो दिशः श्रोत्रे वाग विवृताश्र वेदाः 
वादुः आणो हृदय विश्वमस्य पदूभ्यां पृथ्वी होप सर्वभतान्तरात्मा ॥ 

मुण्डक २१४ 
इसी विराट रूप को विश्वरुप कहा गया है। क्योंकि, जगत्‌ 
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ही जगदीशर की मूत्ति है। यहां पर जगत से, मतलब इस छोटी 
' सी पृथ्वी से ही नहीं है। भू:, भुवः, स्व:, महः, जनः, तपः और 

सत्य--थे सात ऊध्य लोक और पाताल, रसातल, महातल, तला- 
तल, सुतत्त, आर अतत्--ये---सात अधोजल्लोक भी जगत के अन्त- 

गंत माने गये हैं । यह सब जगत्‌ और जगत्‌ के कुल पदाथे--- 
स्थावर-जड़म, तरुल्ता, शुल्म, कीट-पतड़ सरीसृप, पशु-पक्ती, मनुष्य, 

देव-दानव, यक्ष-रक्ष, किन्नर-गन्धव्य, सिद्ध साध्य प्ादि जो कुछ 
पदार्थ हैं -होंगे--वा-थे, वह सब विराट्‌ समष्टि या प्रकाण्ड 
संयोग भगवान्‌ का रूप है। गीता के ग्यारहवें प्रध्याय में 
इसी विश्वरूप का विस्तार के साथ वर्णन किया गया है | उसका 

आरम्भ मात्र यहाँ उद्धृत किये देते हैं;-- 

पश्यामि देवांस्तव देव देदे स्वास्तथा भृतविशेषसंघान्‌ । 
ब्द्याणमीश कमज्ासनस्थरपींश्र सर्वानुरगांश दिव्यान्‌ ॥ 
अनेकबाहूदरवक्त्रनेन्रं पश्यामि त्वा सर्वते5नन्तरुपम्‌ । 
नान्तं न मध्य न पुनस्तवादि' पश्यामि विश्वेश्वर विश्वरूप !॥ 

गीता, ११।१९-१ ६। 

अजेन कहते हैं,-- 

“ुम्हारे शरीर में मैं सब देवताओं को देखता हूँ, उसी में में 

भिन्न भिन्न प्रकार के प्राणियों के समुदाय को देखता हूँ। कमला- 
सनस्थ त्रह्म को भी देखता हूँ | सब ऋषियों को भी देखता हूँ 

और दिव्य सर्प को भी देखता हूँ । । 

“हे विश्वेश्वर, तुम्हारे अनेक बाहु, अनेक उदर, अनेक मुख 
और भ्रनेक नेत्र हैं। तुम्हारा रूप अनन्त है । तुम्हारा श्ादि, 



३०८ गीता में इंश्वरवाद । 

मध्य, अन्त दिखाई नहीं देता । सारा विश्व हा भ्रापका रूप हो 
रहा है। । 

गीता में फिर और कहा है,-- 
कक, त्वमादिदेवः पुरुषपः पुराणस्त्वमस्य विश्वस्य पर॑ निधानस्‌ । 

वेत्तासि वेधन्च परज्च धाम त्वया ततं विश्वमनन्तरूप ॥ 
वायुयमेप्िवरुण. शशाहुः प्रजापतिस्त प्रपितामहश्च । 
नम नमस्तेथस्तु सहस्रक्ृत्वः पुनश्च भूयो5पि नमो! नमस्ते ॥ 
नमः पुरस्तादध प्ृष्ठतस्ते नमोस्तु ते संत पूव स्व | 
अदन्तवीय्यामितविक्रमस्त्व॑ से समाप्मोपि ततोइसि से! ॥ 

गीता ११।३७--४० । 

है अनन्त रूप, तुम आदिदेव हो. पुराण पुरुष हो, विश्व का 
तय-खात हो, ज्ञाता और जानने योग्य वस्तु हो; परम धाम 
हो, विश्व को उत्पन्न करने वाल्ले हो । गा, 

वायु, यम्र, वरुण, अप्रि, चन्द्र, ब्रह्मा और त्रह्मा के भी पिता 
है; तुमको हज़ार बार नमस्कार है, वार बार नमस्कार है !! 

'हे स्वरूप, तुझारी सामरथ्यं अनन्त है, तुझारा पराक्रम भ्रतन्‍्त 
है, तुस सब विश्व में व्याप्त हो इसीसे तुझारा नाम सर्व है । तुमको 
सासंने से नमस्कार है, पीछे से नमस्कार है और सब दिशाओं से 

: नमरकार है ! है. ह 
' भगवान्‌ का विश्व रूप जीव समझ सके-इसीलिए उसकी सहा- यता के लिए भगवान्‌ ने गीता के दशम अध्याय सें विभूतियोग 
का वर्णन किया है। उसका थोड़ा बहुत परिचय दिया भी जा चुका है । उस उपदेश का सार 'र यही है कि, जहाँ शक्ति, महिमा या 
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+ऐश्वय्य का प्रकाश दिखाई दे उसको भगवान हो का प्रभाव 
समस्त । गोता सें इसीलिंए कहा है ' 

यद्‌ यद्‌ विभूतिमत्सत्वं श्रीमदूजितमेव वा । 
तत्तदेवावगच्छु धवं मम्न तेजोंशसम्मवम्‌ ॥ गीता, १०४१ । 

“तुम इतना जान रक्खो कि, जिन पदार्थों में ऐश्वथ्य, शोभा 
अ्रथवा प्रभाव है वे सब मेरे ही तेज के पअंश से उत्पन्न हुए हैं । 

एक ही त्रह्म सगुण और निर्गुण भी है, यह बात साफ तार 
पर गीता में कही गई है। 

सवन्द्रियगयुणामासं सर्वन्द्रियवित्रजितम्‌ । 
अ्रसक्त सर्वभ्ृच्चेव निगुण गुणभोक्तू च ॥ गीता, १३।३४ । 

अर्थात्‌ जिपमें सब इन्द्रियों के गुण होने का भास होता है पर 
जिसकी कोई इन्द्रिय नहीं है, जिसको किसी में आसक्ति नहीं है 
पर जे सब का आधार है--जे खय्यं निर्गुण होने पर भी गुणों का 
प्राश्य है !? 

अन्यत्र गीता में भगवान्‌ को दी परत्रह्म एवं अपरज्रह्म (पुरुष) 

भी कहा है:-- हे 
पर॑ ब्रह्म पर॑ धाम पवित्र परम भवान्‌ | 
पुरुष शाश्वतं दिव्यमादिदेवमर्ज विभुस्‌ ॥ गीता, १०१२ । 

अर्जुन कहते हैं 'भगवन, आपही परअह्म हैं, श्रेष्ठ धाम हैं 

परम पवित्र हैं, शाश्वत पुरुष हैं, अज हैं, विश्रु हैं, दिव्य हैं और 

श्रादिदेव ह सि] 
गीता में और भी लिखा है,--- 

सब्बेतः पाणिपादन्तत्‌ सर्वेतो5च्षिशिरोसुखस । श्र 
सर्वतः श्रतिमंछोके सबमाचृत्य तिष्ठति ॥ | कि 

है गीता, १३॥१३। 
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“जिसे सर्वत्र द्वाथ हैं, सर्वत्र पैर हैं, सत्र नेत्र हैं, सर्वत्र मस्तक, 
सर्वत्र मुख और सर्वत्र कान हैं और त्रेज्लोक्य में वह ज्याप रहा है 

शासत्र में और जगह भी इस तत्त का उपदेश दिया गया है। 

सबका यही सार है कि सगुण और निगुण एक ही वस्तु है केवल 
भाव का ही भेद है| ह 

सगुणो निगुंणो विष्णुजशानगम्मो हथसो स्टूता। 

भगवान्‌ सगुण भी हैं और निर्गुण भी हैं--वह ज्ञान द्वारा 
जाने जाते हैं / 

सद॒त्तरं अह्म थ ईथरः पुमान्‌ गुणोग्मिसष्टिस्थतिकालसंज्यः । 
विष्ण॒ुपुराण- १॥॥२ 

प्रकृति के क्ञोभ से उत्पन्न हुई सृष्टि स्थिति श्रौर क्षय के कारण- 
भूत इश्वर सत्‌ हैं, अक्तर हैं और त्ह्म है | 

भागवत में कई प्रकार से यद् उपदेश दिया गया है,-- 
वदन्ति तत्‌ तत्वविदस्तत्व॑ यत्जञानमध्यपम्‌ | 
प्रह्मेति परमाध्मेति भगवानिति शब्ययते ॥--१।२।१ 

'तत्ज्ञानी इसी चित्‌ वस्तु को तत्ततज्ञान कहते हैं, वही त्रक्म 
है, वही परमात्मा है शौर वही भगवान्‌ है ! 

सर्वे खमेब सगुणों विशुणश्च भूमन््‌ 
नान्यत्‌ ल्वदस्त्यपि मनावचसा निरुक्तम्‌ |--भागवत, ७।६।४८। ु 

है भूमा ! तुझी सगुण हो, ठुछ्लो निरगुंग हो, ठु्यो सब कुछ 
हो, 8 और बुद्धि से जो कुछ जाना जा सकता है वह तुम्र ही हो! 

लीलया चापि युज्जेरन्‌ नि्युशस्य गुणाः क्रिया: । भागवत्त, ३।७।२ 
लौला के कारण निगुश ब्रह्म में गुण और क्रिया का समावेश 

होता है | ' 
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निर्गुण और सगुण भाव का असली स्वरूप न जान कर एवं 
निर्गुण और सगुण ब्रह्म को एक न समझ कर अनेक वेदान्ती 
नास्तिक बन गये हैं । वे कहते हैं कि सगुण त्रह्म तो माया का खेल 
है, फ्ूठा पदार्थ है और उपाधि का उपघात है | जिस तरह वृत्तों की 
समष्टि वन, जलन की समष्टि समुद्र, उनके मत में इसी तरह, कारण- 
शरीरों में स्थित चैतन्य ही ईश्वर है। 

इदमज्ञानं समष्व्यष्टयमिप्रायेण एकमनेकमसिति च व्यचहियते | तथाहि 

यथा बृक्चाणं समष्टथभिप्रायेण वर्न इत्येकस्वव्यपदेश! यथा वा जलानां समष्ठथ- 
मिप्रापेण जनाशयमिति, तथा नानात्वेन ग्रतिभासमानजीवयताज्ञानानां समष्टय- 
सिश्रायेण, तदेकत्वच्यपदेशः “अ्रज्ञामेकामित्यादि” श्रत्ेः । इयं॑ समश्टित्कृष्टो 
पाधितया विशुद्धसत्वप्रधाना, पृत्तुपहितं चैतन्यं सब्वंश॒त्व-सर्वेध्वरत्व-सब्ध- 
नियन्तृत्व-गुणकं, सदुपदव्यक्तमन्तस्थामि, जगत्‌कारणमीखर इति च॑ व्यप- - 
दिश्यते | वेदान्तसार १३ $ 

अर्थात्‌, वृक्त की समष्टि वन है, अतएव वृक्ष व्यष्टि हुआ पौर 
बन समष्टि!! जल्ल की समष्टि जल्लाशथ है, इसलिए जल ' 
व्यष्टि हुआ और जलाशय समष्टि | वृत्त अनेक हैं पर वन .एक है। 
जल्न अनेक हैं पर जलाशय एक है | इसी तरह जीवों में व्यष्टि 
अज्ञान अनेक हैं पर उनकी समष्टि एक है। इस समष्टि अज्ञान में 

छिपा हुआ चेतन्य ही ईश्वर कहलाता है। उसी को सर्वज्ञ, 
सर्वेश्वर, सर्वनियन्ता, सदसत्‌, अव्यक्त, अन्तर्य्यामी और जगत्‌ 

का कारण कहा जाता. है । 
इस वन और जल्लाशय के दृष्टान्त ने अनेक. चेत्रों में नास्ति- 

कता रूप कुफल्ल पैदा किये हैं ! भक्त से. वन का और जल्न से मिन्न 

जलाशय का खतंत्र अ्रसतत्व कहाँ'है ? इसलिए यह दृष्टान्व ठोक 
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नहीं | पाश्चात्य विज्ञान की. सहायता से हमको इस विषय का एक 

बढ़िया दृशन्त हाथ लगा है। उससे यह बात अम्राणित होती है कि 

समष्टि निरी काट्पनिक चीज़ ही नहीं है। समष्टि का भी खतन्‍त्र 

और स्वाधीन अस्तित्व है। वह कोषाण (०७)) का दृष्टान्त है। ' 
कोषाणुओं की समष्टि से ही जीव--शरीर बना है। प्रत्येक फोषाणु 
का खतंत्र और खाधीन अस्तित्व है और काोषाणु की समष्टि शरीर 
का अस्तिस्व भी, उन कोषाणुओं के अस्तित्व से बिल्कुक्न खतंत्र और 
खाधीन है। जिस तरह कोषाणुओं की समष्टि से एक देह बनता है 

उसी तरह जीवों में जे। व्यष्टि उपाधि है--उस की समेष्टि से--यह 
समष्टि-उपाधि निर्मित हुई है । पञ्नक्ष जिस समय इस उपाधि को 
श्रद्जीकार करते हैं, जिस समय वह माया के द्वारा उपहित होते 
हैं, उस समय वह सगुण ज्रह्म या महेश्वर कहाते हैं, जिस तरह 
हमारे स्थूत्न देह का प्रत्येक फोषाण अपना व्यक्तित और खातन्त्य 
अच्षुण्ण रख कर समष्टि ( देह ) की पुष्टि और -परिणति के ,लिए 
नियोजित रहता है, उसी तरह प्रत्येक जीव की उपाधि अपने व्यक्तित्व 
और खातन्त्रय को अ्चुण्ण रखती हुई सब तरह से भगवान्‌ की 
विराट्‌..समष्टि उपाधि के लिए व्यवहृत होती है। व्यष्टि और समष्टि 
की यही बात है। सगुण और निर्गुणभाव की. सिन्‍नता पर ये 
अवल्म्बित रहती हैं । इस लिए इसमें नाश्विकता का लेश भी नहीं। 

भगवान्‌ विश्व के बाहर और भीतर एक रूप से अवस्थित हैं-- 
यह बात भी गोता में साफ़ साफ कही है;-- 

बहिसन्‍तश्च भूतानामचरं चरमेव च। गीता, १३ । १५। 

* बह चराचर भूंतों के बाहर'और भीतर है ? 
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अन्यत्र, भगवान्‌ कहते हैं:-- . 

श्रथवा बहुनैतेन कि ज्ञानेव तवाजुन । ! ॥' 
विष्भ्याहमिदं कृत्स्नमेकांशेन स्थितो जगत्‌ | गीता, १० । ३ । 

हे श्रजन, और अधिक कहने से क्या लाभ , तुम इतना हीं 
जान लो कि, एक अंश से मैं इस समस्त जगत में व्याप्त हूँ । 

पुरुष-सूक्त में लिखा है, कि भगवान्‌ के एक पाद में यह जगत्‌ 
है भ्रौर उनके तीन पाद इस (जगत्‌) से ऊपर हैं--यह ठीक ही है। 
जिस तरह सूय्य का एक अंश सेघ से ढका रहता है और 
अवशिष्ट अश मेघहीन एवं ज्योतिर्सय रहता है। भगवान की भो 
यही बात है। उनका एक अंश ही--विश्वाजुग है, वही योगमाया 
से युक्त है--उसी अंश में वे व्यक्त हैं, उसी का दूसरा नाम अपर 
भाव है। पर उनका शअ्रन्‍्य (विश्वातिग ) अंश, सदा अव्यक्त 
रहता है; वहा उनका परभाव है। इसी लिए भगवान्‌ कहते हैं,-- 

... नाहं प्रकाशः सर्वस्य योगमायासमाद्ृतः |--गीता, ७ | २३ । 

'मेरी चारों ओर योगमाया का परदा है, इस लिए में सबको 

दिखाई नहीं देता ।? 

भगवान्‌ और भो कहते हैं,-- 

अव्यक्त व्यक्तिमापन्न मन्यन्ते मामबुद्धयः । 

. पर॑ भावमज्ञानन्ताो ममाव्ययमसनुत्तमम्‌ ॥-गीता, ७ । २६ ! ' 

परं भावमनानन्ते मम्र भूतमहेश्वर्स | . 

त्रिभिगुणमयेर्सावेरेमिः सवंमिदं जगत्‌ । 

मोहितं नाभिजानाति सासेम्यः परमच्ययम्‌ ॥ गीता, ७ | १३ | 

मैं अव्यक्त अर्थात्‌ अ्रस्पष्ट हूँ, पर बुद्धिहीन मनुष्य मुस्के 
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देहधारी समभते हैं | मेरी निय और अअत्युत्तम स्थिति का उन्हें 
पता भहों |! 

'ेरे महेश्वर परम-भाव को भूढ़ मनुष्य नहीं जानते । तीनों 
गुणों से व्याप्त इन अनेक पदाथों ने समस्त जगत्‌ को मोह में डाल 

रखा है। इस लिए जगत्‌ यह नहीं जानता, कि मैं इन तीनों से 
अलग धोर भव्यक्त हूँ 

पर-भाव को लक्ष्य करके गीता दूसरी जगह कह्दती है,-- 
परस्तस्मात्त भावोअच्यो&ध्यक्तोअ्यक्तात्सनातनः । 

यः स सवषु भूतेप नश्यस्सु न विनश्यति ॥ 
श्व्यक्तो5चर इत्युक्तस्तमाहुः परमां गंतिम्‌ । 
य॑ प्राप्य न निवत्तन्ते तद्धाम परस मम ॥ 
पुरुषः स परः पा भत्तयाज्ृभ्यस्वनन्यया । 
यस्थान्तःस्थानि भूतानि येन सर्वमिदं ततम्‌ ॥ 

गीता, ८। ३२००-२२! 
पर इनमें जे एक सनातन श्रव्यक्त है वह उस व्यक्त से श्रेष्ठ 

है। चराचर का नाश होने पर भी उसका नाश नहीं होता ।” 
अव्यक्त को हो अक्तर कहते हैं | उसी को परमगति कहते हैं। 

वही मेरा परम धाम है, जिसको प्राप्त करके फिर जन्म नहीं होता ।” 
हे पार्थ, जिसमें ये सब भूत हैं और जिस की सामर्थ्य से यह 

सब चल रहा है, वह परम पुरुष अन्य भक्तिसे ही प्राप्त होता है।' 
गीता के मत में भगवान्‌ ही सब से . बढ़े तस्व हैं। जड़ चीज़ों 

का उपादान अथांत्‌ प्रधान प्रकृति उनकी श्रपरा प्रकृति और जीव- 
रुपी पुरुष उनकी परा प्रकृति कह्दाती है। 

भूमिरापेधनला वायुः ख॑ मने दुद्धिरेव च। 
अहड्जार इतीयं मे भित्ना प्रकृतिरष्टधा ॥ 
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अपरेयमितस्वन्यां प्रकृति' विद्धि मे पराम्‌ । ., 
जीवभूतां महाघहे यय्रेद॑ घाययते जगत ॥ 
एतद्येनीनि सूतानि सर्वाणीत्युपधारय । ४ 
अहं कृत्स्नस्य जगतः प्रभवः प्रलयस्तथा ॥ 
मत्तः परतर नान्‍्यत्‌ किडिचिद्स्ति धमण्जय । 

मयि सर्वेमिदं प्रोतं सूच्रे मणिगणा इंच ॥ 
' गीता, ७ |-८-७ । 

'पेरी प्रकृति के आठ भाग हैं; पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु, 
श्राकाश, मन, वुद्धि और अहड्डगर | पर हे महाबाह्दो, यह मेरी अपरा 
अर्थात्‌ निचली प्रकृति है । इसके सिवा मेरी एक परा अर्थात्‌ 
बढ़िया प्रकृति भी है, उसे-भो सुना | वह जीवरूपा है और इस 
जगत्‌ को उसी का आधार है । याद रखे कि ये दोनों प्रकृतियाँ ही 
सब भूतों की उत्पत्ति के स्थान हैं | सारे जगत्‌ को उत्पन्न और नष्ट 
करनेवाला मैं हूँ | हे धनव्जय, मुझ से श्रेष्ठ और कुछ नहों है। 
सूत के द्वारा जैसे मणि पिरोंये जाते हैं उसी प्रकार यह सब (विश्व) 

मेरे द्वारा पिराया गया है |? ह 

दूसरी जगह पर गीता में परा और अ्रपरा प्रकृति को क्षर 

पुरुष ओर अच्चार पुरुष कहा है | क्षर पुरुष ८ प्रधान अक्षर पुरुष 

कोत्रज्ञ | भगवान्‌ क्षर से परे और अक्षर से उत्तम हैं। इसीलिए 

उनकी परमात्मा और पुरुषोत्तम कहा गया है । 

द्वाविभों पुर्ठपो लेके चरश्चाचर पुव चे | 

छरः सर्वाणि भूतानि कुटस्थो5चर डच्यते | 

उत्तमंः पुरुपस्त्वन्यः परमात्मेत्युदाहतः | 

ये। लेकम्रयमाविश्य विभत्येब्यय इेश्वरः ॥ 

२१ 
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यस्मात्‌ क्तरमतीतोहमक्तरादपि चेत्तमः । 

श्रतो5स्मि लेके वेदे च प्रथितः पुरुषोत्तमः ॥ 

गीता, १६ | १६-१८ | 

“इस ल्लोक में क्षर और अचक्तर दो पुरुष हैं। समस्त चराचर में 
जे जड़ है वह क्र या नाशंवन्त है और उसमें पर्चत-शिखर के 
समान जो स्थिर है वह अक्तर श्र्थात्‌ भ्रविनाशी है । इनसे भिन्न एक 
उत्तम पुरुष भी है--उसी को परमात्मा कहते हैं| वह अविनाशी 

है, सबसे श्रेष्ठ है। वह त्रैत्ोक्य में व्याप्त रहकर उसका धारण और 
पोषण करता है ! 

इसी विषय पर श्वेताश्वतर उपनिषद्‌ कहता है; 
संयुक्तमेतत्‌ चरमचरञ्ञ व्यक्ताव्यक्त भरतेविश्वमीशः ।--१ । ६ । 
चर प्रधानमस्ताक्षरं हरः जरात्मानी ईशते देव एकः ।--१ । १०। 

थे व्यक्त और अव्यक्त, चर और अक्षर अर्थात्‌ प्रकृति और 
पुरुष नित्य सम्बन्ध में जकड़े हुए हैं | इसी का पालन ईश्वर 
करते हैं !” 

क्र प्रधान ( प्रकृति ) है और अक्तर अम्रत ( पुरुष ) है; 
इनके सिवा भ्रद्धितीय ईश्वर इन ( प्रकृति और पुरुष ) का 
अधीश्वर है ! 

गीता के मत में जड़ और चेतन का समन्वय भगवान में होता 
है। प्रधान और ज्षेत्रज्ञ, पुरुष और प्रकृति--भगवान्‌ के विभाव या 
प्रकार मात्र हैं | 

गीता में लिखा है कि हर युग में, धंम्स स्थापन के लिए भगवान्‌ 
अवतार लिया करते हैं । 
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शअजो६पि सन्नव्ययात्मा भूत्तानामीश्वरो5पि सन्‌ । 
प्रकृति! स्वामचिष्ठाय सम्भवाम्यात्ममायया ॥ 
यदा यदा हि धम्पंस्प ग्लानिर्भवति भारत । 
भस्युत्यानमधम्मरप तदात्मानं सुजाम्पहम्‌ ॥ 
परिन्नाणाय साधूनां विनाशाय च॒ दुष्कृताम । 
धम्म॑संस्थापनार्थाय सम्भवामि युगे युगे ॥ गीता, ७ । ६-८ । 

“यद्यपि मैं अजन्सा हूँ, यद्यपि मेरा ख्भाव शाश्वत है, य्यपि 
मैं सव भूतें का स्वामी हूँ, तोभी अपनी प्रद्धति में स्थित होकर 
अपनी माया से में जन्म ज्ञेता हूँ।हे भारत, जब जब धर्म्म 
क्षीय द्वोता और भ्रधम्म प्रवल्त होता है, वच्र तब मैं जन्म होता हूँ। 
सज्जनों की रक्चा और दुशें का नाश करने के लिए एवं धर्म 
की स्थापना के लिए में युग युग में जन्म लिया करता हूँ ।? 

उपनिषद्‌ में ते कहों कहीं अवतार-बाद का प्रसड़ दिखाई 
पड़ता है पर वेदान्त-दर्शन में उस का निशान तक नहीं 
मिलता । किन्तु गीता बताती है कि करुणामय भगवान्‌ जीव के 

द्वित के लिए और जगत्‌ फी उन्नति के लिए एक बार नहीं अनेक 

वार पृथ्वी पर अवतोर्ण हुए हैं। भगवान्‌ कहते हैं,-- 
बहूनि मे व्यतीतानि जन्मरानि तव चाजुन | गीता, ४७ । १ । 

“हे भ्रज्भुंच, तुम्हारे भौर हमारे बहुत से जन्म हो चुके हैं |? 
अवतार रूप में उनका जम्म और उनके अवताररूपी कम्म 

देनों ही अ्रप्राकृत और असाधारण हैं | 
जन्म कस्म च में दिन्यम |--गीता, ४ | ६ | 

कहने की ज़रूरत नहीं कि इन कर्मी से उन्तके अव्यय भाव 

में किसी तरह का व्यतिक्रम नहीं द्वोता । क्योंकि,--- 
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न मां कम्मोणि लिस्पन्ति न में कर्माफले रहा । गीता, ४ । १४। 
कर्मी के फल में उन की स्प्॒ह्ा ही नहीं--कर्म्म करने से भो 

वे निर्लिप्त ही रहते हैं । इसी लिए भगवान्‌ श्रव्यत्र कहते हैं,-- 
नच र्मा तानि कम्माणि निवप्तनन्ति धनव्जय | . 
उदासीनवदासीनमसक्त तेपु कम्मंसु ॥--गीता, ६ । ६ । 

“हे धनव्जय, वे कम्म मुझे नहीं बाँधते, क्‍योंकि में उस सें 
आसक्त नहीं होता, में उनसे सदा उदासीन रहता हूँ ॥? 

- गीता में लिखा है कि भगवान्‌ पत्तपात-रहिंत हैं--उन्त को 
प्रिय अप्रिय में कोई भेद नहीं। । 

समोह सर्वभूतेपु न मे हेष्पेस्ति ल प्रियः । गीता, ६ । २६ । , 

में जीव मात्र को सम दृष्टि से देखता हूँ । मुझे न कोई भ्रप्रिय 
है न प्रिय !? वेदान्तसूत्र में भी इसी तरह की बात कही गई है:-- 

वैपम्यनेषठ गये न सापेत्तल्वात्‌ “-म्रद्ासूत्र, २।१। ३४ । 

बादरायण ने जिंस तरह परञह्म तत्व का विचार किया है 
उस को देखते हुए यह मालूम होता है कि इस विषय में उन का. 
सत गीता के साथ बिल्कुल्ञ -मिल्षता है। गीता के सत में भगवान्‌. 

: दी परम तस् हैं, वही परातरर हैं, उन से परे और कुछ नहीं है। ' 
मत्तः परतरं भान्यत्‌ किल्लिदस्ति घनव्जय | गीता, ७ | ७ | 
इस बात, को पुष्ट करने के लिए बादरायण ने, अनेक युक्तियाँ 

दी हैं। वे कहते हैं कि ब्रह्म से भ्रधिक भी कोई तत्त ज़रूर है 
क्योंकि श्रुति में उन को “सेतु” कहा है--ऐसी आाशड्टा यदि कोई 
करे; और कहे कि 'सेतुः कहने से यही असिप्राय है कि उस को 
पार करके किसी अन्य तत्त्व की प्राप्ति होती है 
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, परमतः सेतृन्मानसे बद्धभेद्व्यपदेशेम्यः ।--अहमसूत्र, ३। २। ३१ । 

परम अतेो त्रह्मण: श्रन्यत्‌ तत््व॑ सवितुमहंति ।.कुत्तः सेतुब्यपदेशात्‌ ।-- 
शह्रसाष्य । 

ते इस पूर्वपक्ष के उत्तर सें बादरायण प्रत्येक आपत्ति का खण्डन 
करते हुए कहते हैं; 

सामान्यात्‌ तु । छुद्धधर्थः पादवत । स्थानविशेषात्‌ प्रकाशादिवत्‌ । 

उपपत्तेश्व ।--ब्रह्मसूत्र, ३। २। ३२-३५ । 

इस लिए यही सिद्धान्त स्थिर रहा कि तरह्म ही चरमतत्त् है, 
ब्रह्म के सिवा और छुछ नहीं है । 

तथान्यप्रतिपेधात्‌ । चह्मसूत्र, ३॥ २ ३६... ु 

प्रह्म के सिवा अन्य वस्तु का प्रतिषेध किया जाता है । इसी 

भाव पर श्वेताश्वतर उपनिषद्‌ कहता है;--- न 

यस्मात्‌ पर नापर अ्रस्ति किश्लित्‌ | श्वेत, ६ । ६ । 

उसके पर अपर कुछ नहीं है । 

ब्रह्म सगुण है या निर्गश--सविशेष है या निर्विशेष--इस प्रश्न 

के उत्तर में बादरायण कहते हैं-- हु ु 
न स्थानते।5पि परस्य उसयलियं सर्वत्र हि। मह्मसूत्र, ३े। ३२। ११) 

पसब जगह ज्रह्म को उमंयलिंग ( निर्गुण और सगुण ) कहा' 

गया है। उपाधि का संयोग हो जाने पर भी उसका निर्गुण .भाव 

विल्लाप नहीं द्वोता ।# यहाँ आपत्ति हो सकती है कि जब शा्हरों में 
(कमल 20 कर कि जल जप शक पद ल फल जा 

' # बादरायण ने तीसरे श्रध्याय के दूसरे पाद में ११ वे सूत्र से ३० थे 

सूत्र पर्यन्त अरह्मतत्व का विचार किया है । इन सब सूत्रों की च्याख्या और 

वयस्वय करने में भ्राचाययों में बड़ा मतभेद दिखाई देता है । शड्डराचाय्ये 
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निर्गेश और सगुण भाव में भेद बताया गया है तब ब्रह्म 'उसयलिंग? 

नहीं हो सकते । इसके उत्तर में वादरायण कहते हैं,-- ' 

इन्हीं सूत्रों पर निर्भर करके ब्रह्म की निगुणता प्रतिपादन फरते हैं । दूसरे 

पछ्त में, रामानुजाचाय्थ इन्हीं सूत्रों के सहारे श्रपना विशिश ह्वैतवाद सिद्ध 
करते हैं; उन्होंने 'घ्रह्म सकल श्रच्छे गुणों का भाकर है और समस्त बुरे गुणों 
से विपरीत है ! इस भ्रपने सिद्धान्त को पुष्ट करने बाली इनसूत्रों की व्याख्या. 
की है। शहर की की गई इन सूत्रों की व्याख्या प्रायः इसकी उलटी है । पहले 
सूत्र 'न स्थानतोपि परस्पोभयलियगं स्वेन्न हि ।” की व्याख्या का ही उद्ाहरण- 
खरूप यहाँ लिखते हैं। इस सूत्र का श्रन्वय रामानुजाचाय्य इस तरह करते 
हैं,- न स्थानते।5पि परस्य; सर्वन्न उभयलिंग हि । श्रार शहर फा किया गया 

अन्वय इस प्रकार है--न स्थानतोपि परस्य उभयलिंगं; सर्वत्र दि (दुर्शयति)। 
राप्तानुज की व्याख्या सुनिए --न प्रथिच्यात्मादिस्थानतेषि परस्प अद्यण३ 
अपुरुपा्थगन्धः सम्भवति। कुता, उभयलिंगं सर्न्न हि। यतः सर्त्र भ्रुति- 
स्टृतिपु पर त्रह्मोभयलिक्षं, उमयलत्णमभिधीयते निरस्तनिखिलदेपत्व- 
फल्याणगुणाकरत्वलक्षणोपेतमित्यर्थः ।! शह्ूूर की व्याख्या इस प्रकार हैः--- 
'न तावत्‌ ख़त एवं परस्य ब्रह्मण उभयलिंगरवमुपपथते । न होक॑ वस्तु खत 
एंव रुपादिविशेषोपेत॑ तह्दिपरीत चेत्यभ्युपगन्तु' शवयं विशेधात्‌ | अस्तु तहिं 
स्थानतः पृथिव्याद्यपाधियोगादिति । तद॒पि नोापपच्चते। 3८ ५ । अत्शान्य- 
तरलिंगपरिप्रहेडपि समस्तविशेषरहितं निविकल्पक्मेव ब्रह्म न तद्विपरीतम्‌ । 
सत्र दि ब्ह्मप्रतिपादनपरेषु वारप्रेप " अशव्दमस्पशमरूपमव्ययम्‌ ?--इस्पेव- 
मादिषु अपास्तसमस्तविशेषमेव अद्योपदिश्यते ।! इतने ही से मालूम हो 
जायगा कि.इस विषय में आचाय्यों में परस्पर कितना चढ़ा मतभेद है।इस 
सतद्वंध के स्थल पर हमने किसी आचाय॑ के भाष्य का सवीश नहीं माना है । 
अपनी बुद्धि के अनुसार मूकसूत्रों का जो ठीक भ्रथ॑ मालूम हुश्रा है--वही” 
लिख दिया है। इसमें शक्त नहीं कि यह काय्ये हमने दुस्साइसिकृता का किया 
है। इसकी कैफियत में हम इतना ही कह सकते हैं कि हमारे ज्ञान और 

विश्वास के अनुसार जो व्याख्या हमे हीक मालूम पड़ी उसी का हमने सिफ 
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प्रत्येकमतद्तचनात्‌ । श्रपि च एवं एचे । प्रह्मसुत्न, (६२।।२--१३ # 

सब जगह भेद नहीं कहा गया दै । किसी किसी वेद की 
शाखा सें इस तरह का (अभिन्न रूप में निर्देश ) पाया जाता हैः--- 

एतद्द सत्यकाम परघु 'अपरधु बहा । 

विव्वत कर दिया हैं । ऐसा करने से गीता के साथ अह्मसूत्र का सामझषस्य 
हे गया है इंसलिए बहुत सम्भव है कि यह व्याख्या सत्य ही हो | 

सूत्र में जो “स्थान” शब्द थराया है, उसका असली श्रथ क्या है ? ब्रह्म- 
सूत्र में भर भी दो एक जगह “स्थान! शब्द का प्रयोग हुआ है। स्थानविशे- 
पांत्‌ प्रकाशादिवतू--(३ । २ । २७ सूत्र); एवं स्थानादिव्यपदेशान्र-- 
(१ ।२ । १४ सूत्र ) | प्रथम सूत्र के भाष्य में शक्नर इस भ्रकार लिखते है,--- 
धयदुप्युक्त सम्बन्धव्यपद्ेशात्‌ सेदव्यपदेशाद परमतः स्थात्‌ हृति तद॒पि न सत्‌ । 

यत एकस्यापि स्थानविशेषापेया एसे व्यपदेशी उपपद्चेते। .८ ८ । यथा 
एकस्प प्रकाशस्थ सीर्य्यस्थ चान्द्रमसस्य वा उपाधियोगात्‌ उपभात्‌ विशेषस्थ 

उपाध्युपशमात सम्बन्धव्यप देशो सवति | पाधिसेदाचच सेद्व्यपदेशः १। २।१४७ 

सूत्र के भाष्य में शहर ने इस तरह लिखा है :--कर्थ पुनराकाशवत्‌ 
स्वंगतस्य अक्मणः स्थानमुपपथेत इति | भवेत्‌ एपा श्रनवक्‍लूप्तिः यदि एतदेव 
एक स्थानमस्य निर्दिष्ट भवेत्‌ | पन्ति श्रन्यानि श्रपि पथिव्यादीनि स्थानानि 
अ्रस्प निदि टानि यः एथिव्यां तिध्न्‌ इत्यादि |6 »(। निर्गशमपि सदू ब्रह्म 
नामरूपगत्तेः गुणः सगुणमुपासनाथ तत्र तन्न उपदिश्यते । इसलिए स्थान का 
श्र “न स्थानते।5पि” सूत्र में 'उपाधि' करना अ्रसड़गत नहीं है । 

# प्रत्येक अतदूवचनात्‌। प्रत्युपाधिमेद छामेदमेव ब्रह्मणः श्रावयत्ति 
शाखम्‌ । शाइकरसाप्य । | 
तन्न तत्र स्वेच्छया नियमन कुवेततस्ततततप्रयुक्तापुरुषार्थप्रतिषेधात्‌ 

५ > परणरं तु बहायः स्वाघोनत्य स एव सम्बन्धस्ततृतदू्‌विचित्रनियम- 
रुपलीलारसायब स्थात्‌ | रामानुज । 
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है सटकाम, त्रह्म के पर और अपर दो विभाव हैं # 

आपत्ति हो सकती है कि यदि त्रह्म ' सगुण ( सेोपाधिक ) 

है ते वह साकार ( ससीम ) भी हो जायगा ! 

इसके उत्तर में वादरायण कहते हैं,-- 
अरूपवद्‌ एव द्वि तत्‌ प्रधानत्वात्‌। | प्हासूत्र, ३४२।१४ 

ख्पादाकाररद्ितमेव अहम श्रवधारयितव्यं न रुपादिमत्‌ । 

निराकारसेव ब्रह्म भ्रवधारयितव्यम्‌ । शाहकरभाष्य । 

व्रह्म को निराकार ही मानना चाहिए | उपाधि से सम्बन्ध 

रखते हुए भी वह साकार ( ससीम ) नहीं होता” | क्योंकि उसकी 

(उपाधि! खेच्छाकृत है । | जे कहो कि फिर सग॒ुण लिंगश्रृति 
की क्‍या गति होगी ९ इसके उत्तर में बादरायण कहते हैं;-- 

प्रकाशवत्‌ च वेयध्यंम्‌ ।--अ्रह्मसूच्न, ३४२१६। 

# निर्गुण म्रह्म ही का उपाधिसंग्रोग से शास्त्र में सगुण कहा है--शइकरा- 
घाय्ये ने यह बात श्रोर भी एक जगह कही हैः--निर्मुशसतरि सत्‌ ब्रह्म नाम 
रुपयते: गुण: सुणमुपासनाथै” तत्र तन्न उपदिश्यते । २।१॥१७। सूत्र पर 

शाइकरभाष्य । 
| देवादिशरीराजुप्रवेशे तेब तेन रुपेण युक्तमपि श्ररुववर्ददेव | रामानुज । 

[| बादरायण ने ओर जगह भी ऐसा ही कहा है :--विकारावत्ति च, 
तथाहि स्थितिमाह--४।४।६। सूत्र | विक्रारावर्ति श्रपि निल्यमुक्त पारमेश्वर' 
रुप न केवल विकारमात्रगोचरस्‌ । १: )८ तथादि--श्रस्म ट्विरृपा स्थिति 
महाम्रावः “एतावानस्थ महिमातोज्यायांश्व पूरुपः । पादेस्प विश्वा सूतानि 
त्रिपाद्यास॒त दिवि! हत्येवमादि ।--शह्ूर्साष्य । ' 

इसकी भासती टीका में वाचस्पत्ि मिश्र कहते हैं।-- 
' एतावानस्य म्हिमेति विकारवत्ति रूपमुक्तम । तते ज्यायांश्चेति निर्विकार 

रूपम्‌। ' 
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सगुण भाव उपाधिकृत है। जिस तरह सूर्य का प्रकाश# 
भरोखें के कारण टेढ़ा सीधा अनेक भ्राकार धारण करता है, अ्ह्म 
भी उसी तरह सगुण भाष को प्राप्त होता है । पर, अह्म जब प्रकाश- 
खरूप ओर चिन्मय है तव वह किस तरह साकार हो सकता है? 

झाह च तन्मात्रम | ९। ब्रह्मसूत्र, ३१२१ ६॥। 

इस तत्तत को विशद करने के ज्िए जल में सूर्य के प्रतिबिम्ब 
का दृष्टान्त दिया जाता है। 

अत एवं चापमा सूर्यकादिवत्‌ | श्ह्मसूच्र, २३।२।१८ 

यदि कद्दो कि यह दृष्टान्त ठीक धद्दी तो इस का उत्तर बाद- 

रायण देते हैं,-.- 

तथा--पादोञस्य विश्वा भूतानीति विकारवत्ति रू, त्रिपादल्यासतं दिचीति- 

निर्विकारसाह रूपम्‌ । ह 
भ्रथांत्‌ वह्म के दो भाव हैं | एछ विकार के भीतर ओर दूसरा विकार 

से बाहर । उसका एक पाद विश्व के भीतर है ओर बाकों तीन पाद विश्वा- 
तिग हैं। 'पादोस्य विश्वा भूतानि! श्रुति में इसी तत्त का उपदेश किया है । 

यथा प्रकाशः सेसश्रान्द्रमसा वा वियद्‌ व्याप्यावतिष्ठमाना5छगुल्युपाधि- 
सम्पन्धात्‌ तेप ऋजुवक्रादिभाव॑ प्रतिप्यमानेपु_ त्तद्भावसिव् प्रतिपचते | 
धूव ब्रह्मदि पएथित्याद्रपाधिसम्बन्धात्‌ तदाकारतासिथ प्रतिपययते ।--शाडकर- 
भाष्य। हि 

यधा प्रकाशादेबिततस्य वातायनघटादिस्थानभेदेः, परिच्छिय अनुसन्धान- 
सम्भव: । ३२।३४ सूत्र के भाष्य में रासानुज । 

कि “सत्य॑ ज्ञानमनन्तम” इल्यादिवाक्य ब्रह्मण/ प्रकाशखरूपता- 
मात्र श्रतिपादयति ।--रामाजुज् | भ्राह च भुतिश्चैतन्यमान्न विलफ्णरूपान्तर- 
रहित निर्विशेष॑ ब्रह्म । ५५» नास्य आक़नोान्तबंहिराँ चैतन्यादत्यत्‌ रूप- 

मस्ति | चेतन्यमेव तु निरन्तरमत्य, रूपम्‌ (--शड़कर | 



३२४ गीता में इेश्वरवाद । ' 

बृद्धिहासभाक्तमन्तर्भावादुभयसामान्जत्यादेवम । 

दर्शनाञ्व * ब्रह्मसूत्र, ३१२०--२१ | 

* उपाधि में त्रह्म के भ्रन्तर्भाव के कारण गौणभाव में उसकी 

वृद्धि और हास उत्पन्न दाता है। जिस तरह जह्ल॑ में प्रतिविम्बित 

सूर्य का जज्ञ के कम्पन से कम्प और जल के स्थैय्य॑ से निष्पन्द 

भाव होता है । श्रुति में भी यही वात कही है,-- | 

अनेन जीवेनात्मने नानुप्रविश्य । 

ध्रत्यगात्म रूप में उसीने ( उपाधि से ) प्रवेश किया । ? 

श्रगंले सूत्र में बादरायण कहते हैं कि श्रह्म सोपाधिक होने पर 

भो वास्तव में ससीम नहीं द्वोता ; श्रुति का भी यही उद्देश है।। 

हु प्रकृतैताव् हि प्रतिपेषति | ते ब्रवीति च भूयः। बह्मसूत्र, ३२२--२। 

श्रुति में ऐसा कहाँ लिखा है ! 
जिस तरह कि पुरुषसूक्त में कहा है-- 
श्रतो ज्यायांश्व पूछपः | 

पादोधस्य विश्वा भूतानि त्रिपादलयासतं दिवि । 

परम पुरुष प्रपण्च से परे है; उसके एक पाद सें समस्त 
भूत हैं और बाकी तीन पाद प्रपच्न्च से भ्रतीत ( निगगुण ) हैं! 

# परमात्मा तत्तद्‌गतबृुद्धिद्ासादिदोपेरसर्पृप्! ।--रामानुज । कि पुन- 
सत्र विवक्षितं सारूप्यमिति | तदुच्यते। वृद्धिहासभाक्तमिति । जलगतं हि 
सूस्येप्रतिबिम्ब॑जलब॒द्धी वर्धते, जलह्ासे हसति, जलचलने चलति, जक्षभेदे 
सिंचते इत्येवम्‌ (--शाडरभाष्य। 2 

 तदेतद्‌ उच्यते प्रकृतैतावार्यं प्रतिपेधतीति । प्रकृतं यदू एतावदिय- 
, पापरिच्छिस्ल मूर्तामूतेलउरण ब्रह्मणो रुप तदेव शब्द: प्रतिपेधति ।--शड्ढर । 



सत्रहवाँ श्रध्याय । ३२५४९ 

एक अहम कभी निगुण है पौर कभी सगुण है।सगुण और 
निगुण भिन्न तत्व नहीं हैं । इसी विषय में बादरायण कहते हैं । 

भ्रकाशादिवस्च अ्भैशेष्यतू । प्रकाशश्न  फ्र्मण्यभ्याप्तात्‌ू । / चह्म- 

सूत्र, ३॥९२९ । 

इसका दृष्टान्त--अ्रकाश है। मरोखे से निकत्ञा सूझ्य का 
प्रकाश क्‍या श्राकाशगत सूर्य के प्रकाश से मिन्न चीज़ है ? दोनों 
के बीच में केवल उपाधि का भेद है |# 

उपाधि के दूर हो जाने पर उसका स्लेच्छाकृत ससीमभाव भी 

दूर हो जाता है औ्रैर फिर वह असीस हो जाता है। फिर वह 
ग्रनन्‍्तरूप में विराजता है । इसीलिए वादरायण कहते हैं,-- 

अते।5नन्तेन तथाहि ल्िंगम ।--श्रह्मसूत्र, ३। २। २२९ । 

अ्रति ने इसी तरह त्र्ष का लिंग (लक्षण) बताया है| इसलिए 

सगुण और निर्गुंण भिन्न तत्व नहीं हैं | 

बादरायण ने और हृष्टान्त देकर भी इस तत्व को सम- 

भाया है। 
जिस तरह, अहिकुण्डल्--सर्प पलौर उसकी कुण्डली । 

उभयव्यपदेशात्त श्रहिकृण्डलक्त्‌ । व्रह्मसूत्र, हे | २ | २७ | 

अत उभयब्यपरेशदर्शनाव. भ्रहिकुण्डज्ञवद्‌ श्रश्न तरव॑ भवितुमहति ।' 

यथाहि भ्रद्दिरित्रमेदः कुण्डल्ाभोगप्रांशत्वादीनि इंति भेद एचमिदापीति । 

शाझइ्ररभाष्य । 

+ यथा ्रकाशाकाशसबितृप्रदृतयः भडगुल्लीकरकादकम्रम्टतिपु फर््मेसु 

धपाधिभतेपु सविशेषा हवावभासन्ते न च खाभाविकीं सविशेषात्मकर्तां जहति ।' 

पुर उप/धिनिमित्त एवर्य श्राव्ममंद।--श्टरभाष्य । आत्मा प्रकाशशब्दिता5. 

क्षानतत्काय कर्म्मणि उपाधो सविशेपः--आनन्दगिरि ।_ 



३२६ गीता में ईश्वरवाद । 
जव भेद और अमेद दोनों का उपदेश किया गया है तव इस 

सतत की अद्दिकुण्डलवत्‌--समकना चाहिए । सप॑ को देखते हुए 

ते अमेद और कुण्डल का विस्तार और उसकी ऊँचाई देखते हुए 

भेद प्रतीत होता है--तह्म में भी यह्दी वात है | 

बादरायण सगुण और निगुंण के भेदासेद को समभाने के 

लिए फिंर कहते हैं,-- 
प्रकाशाश्रयवद्दा तेजस्वात्‌ । पूर्ववद्ठा ।--परेह्नसूत्र, । ३। २ | रे८-२१ । 
ब्रह्म जब तेज:स्वरूप हैं तव ज्योति के दृष्टान्त से भी सगुण 

ओर नि्ुण का उपाधिगत भेद और स्वरूपयगत अमेद प्रतिपतन्न 
होता है !? 

जिस वरह सफ़ेद ज्योति रंगीन चिमनी के संयोग से रंगोत 

साल्यूम पड़ती है ओर अपने आंधार के अनुसार टेढ़ो या सीधी 

दिखाई देती है--उपाधि के योग से भ्ह्म की भी यही बात है | वह 
वस्तुत: असीम है पर उपाधि के कारण वद्द ससीम सालूम देता 
है। वह स्वरूपत: निरगुण है पर ते भी वह सगुण मालूस देता है। 
पर शाल्ध में सगुण ओर निगुण का भेद नहीं माना गया है । 

प्रतिपेधाद | बहासूत्र । ३ | २। ३०। 

इसी निगुश त्रह्म का परिचय देते हुए बादरायण इस तरह 
ह कहते हैं,-- ि 

अद्श्यत्वादिगुणको घम्मोक्ते ।--बहामसूत्र, ३ । २ २१ । 
: इस सूत्र में वादरायण ले निम्चय ही त्रह्म के निर्गुशभाव पर 

स्च्य सता है ! क्योंकि जिस श्रुति में ब्रह्म को अदृश्य, अम्राह्य, 
"गोत्र, अब्ण, अचक्षु:, अश्रोत्र, अपाणि, अपाद है ऐसा ऋद्दा गया 



सन्नहवाँ श्रध्याय | श्र 

प्रसिद्ध श्रुतिवाक्य ही उनका यहाँ लक्ष्य है। और जगह, 
बादरायण कहते हैं 

तद्व्यक्तम्‌ आह हि ।--म्रह्मसूत्र, ३। २। २३ | 
अध्यक्तम्‌ अनिन्द्रियप्राह्मम॒---शहझ्ूर । 

इस सूत्र का लक्ष्य भी निगुंण त्रह्म ही है। 'प्रह्म अव्यक्त है वह 
इन्द्रिय मन और बुद्धि का अगेचर है | 

सएप वा नेति नेति श्रात्मा भ्रगृहयों नहि गृहयते। “बुददारण्यक, ३।६।२३॥ 
०५ 3.» कि. 

परमात्मा 'नेति नेति! ल्क्तण से लक्षणीय है। वह श्रगृद्य है 
अर्थात्‌ महण करने से भ्रतीत (परे) है।? इस श्रुति को ही यहाँ 
ज्क्ष्य किया गया है। परन्तु, संराधनकाल में योगी के ध्यान में: 
त्रह्म भ्राता है--श्रुति-स्ट्वति में ऐसा लिखा है। 

श्रपि संराधनअ्त्यानुमानाभ्याम्‌ ।--अद्यसृत्र, ३ | २। २४। 

यहाँ लक्ष्य सगुण त्रह्म है| 

घादरायण के मत में सगुण त्रह्म सववे-शक्तिमान्‌ और स्व-धर्म- 

युक्त दे । 

सवधम्मोपपत्तेश्च --ब्रह्मसूत्र, २ । १। ३७ । 
सर्वेपितो च तदशंनात्‌ ।--्रद्धसूत्र, २ । १ । ३०। 
सबापेता स्वेशक्तियुक्ता च परा देवता [ परमेश्वरः | ।--शाडकरभाष्य (' 

'्रह्म सर्वक्ञ है, सर्ववित्‌ है; स्यकाम है, सत्य-सट्डूल्प है; उस 

# संराधनथ भक्तिष्यनप्रणिधानाइनुष्टानम्‌ ।--शह्बूर । संराधने सम्पकू 

प्रीणने अक्तिझ्पापन्ते निदिध्यासन एवास्य साहात्कारो नान्यत्र इति श्रुतिस्द्रति- 

भ्यामवगस्यते । रामाजुज । 



श्श्प गोवा में इेश्व॑रवाद । 

की विविध प्रकार की विचित्र शक्तियाँ हैं ।! वादरायण ने इन सूत्रों 

में इन्हीं श्रुविवाक्यों की ओर लक्ष्य किया है। 

परात्य शक्तिवि विधेव श्रूयते ।--शवेताश्वतर, ६ । $ ! 
यः स्वशः सवेवित्‌ +--झुण्डक, १ | १।६। : 

सत्यकामः सतद्यसंकल्पः । छान्दोग्य, ८। ७ | १ 

सगुण त्रह्म ही जगत्‌ बनाता, पाल्ता और, बिगाड़ता है । 

जन्माथर्य यतः ।--श्रह्मसूत्रं, १ | १। २। 

यही नहीं कि वह ब्रह्म जगत्‌ फा निमित्त कारण ही दे 

वह विश्व का उपादानकारण भी है। # 
प्रकृतिश्च ।बहायसूत्र, १ । ४ । २३ । 

योनिश्च गीयते |--अरह्मसूत्र, १॥ ४ ! २७ | 

भगवान्‌ ने भूतों को बना कर उनके नाम भो रखे हैं । 
संशामूत्तिबलप्तिस्तु । त्रिवृत्‌ कुबंत उपदेशात्‌ । बद्यसूत्र, २। ४! २० | 

वह अन्तयांमी रूप से जीव को प्रेरित भी करता है | पर ऐसा 
करने से उसमें पक्तपात नहों होता । क्योंकि वह जीव के कम्मो- 

नुसार द्वी उसमें प्रेरणा उत्पन्न करता है। 
परात्त त्त्ज़ तेः +तह्मसून्न, ९। ३। ४१ । 

“परमेश्वर ही जीवों में प्रेरणा उत्पन्न करता है? श्रुति के इस 
'वाक्य का यहाँ अनुसेदन किया है। 

य झात्मनि तिष्ठन्‌ आत्मानसन्तरो यम्यति । 

# अ्म के केवल निमित्तकारण मानने से और उसको उपादानकारण न 
सानने से जिन दोषों की उत्पत्ति होती है उनके बादुरायण ने २। २। 
३७-४१ सूत्रों में दिखाया है । हे 
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जो श्रन्तर्यामि रूप से आत्मा सें स्थित हे। आत्मा का चिन्तन 
करता है । | 

कृतप्रयत्रापेषरत्तु विहितप्रतिसिद्धा वैयर््यांदिभ्यः ।--अहासूत्र २। ६। ४२ 

भगवान्‌ जीव के कर्मातुसार ही प्रेरणा करते हैं। ऐसा न 
होने से शात्र का विधि-निपेध निरधक दे जायगा 7 

गीता का भी यही मत है, उस में लिखा है,-- 

इंश्वरः सर्वेभूतानां हृद्देशेडजुंन तिछ्ठति। 
आमयन्‌ सर्चभूतानि यन्त्रारूढानि सायया |--गीता, १८ । ११ । 

हे श्रज्जुन, ईश्वर प्रत्येक भूत के हृदय में वास करता है; वह 
अपनी साया से जीव मात्र को चक्र पर चढ़ा कर फिरा रहा है! | 

भगवाब करम्मानुसार प्रेरणा करते हैं--इसका यही कारण है 
कि फल्दाता भी वही हैं । 

फलमतः उपपत्तेः | श्रुतत्वाच्च । ३। २। ३६ । ३६ | 

अत्त; ८ इंववरात्‌ ।--शडकर । 

ईश्वर से ही जीवों को फर्म्मफल् की प्राप्ति होती है--यह सतत 
श्रुति शरीर युक्ति दोनों से सिद्ध है / क्‍योंकि, श्रुति कहती है,-- 

स वा एप महान श्रज्ञ श्रात्मा चवंसुदानः ।--दुंहदारण्यक, ४३।४१।॥१२४। 

“वह अनादि परमात्मा ही कम्मफल का देनेवाल्ा है |” 

सैाक्ता और भेग्य--प्रकति और पुरुष--ये भगवान्‌ के ही 

विभाव हैं--वाद्रायण ने नीचे लिखे सूत्र से यही प्रमाणित 

किया है। द 
भोक्त्र्युपपत्तेरविभागश्चेत्‌ स्वाछाकवत्‌ ।--मरह्मसूत्र, २। १। १३ । 



३३० गोता में इंश्वखाद । 

इस की भाष्य में शह्ूराचाय्य कहते हैं,-- । 
तस्मात्‌ प्रसिदखास्य भोक्तमोग्यस्याभावश्संगाद्‌ युक्तमिदं अद्यकारण- 

तावधारणमिति चेत्‌ कश्रित्‌ चोदयेत्‌ त॑ प्रति श्रपात्‌-स्याोकवदिति । इप- 

पद्मते एवायमस्मत्पर्ेपि विभागः। एवं लेके दृष्ट्ात्‌ । तथादि सम 

दराहुदकात्मन: श्रनन्यप्वेषपि तद्िकाराणं फेनबीचितरंगबुद्बुदादीनामितरे- 

तरविभाग इतरेतरसंश्लेपादिलच॒णश्र व्यवहार उपक्भ्यते । नच समुद्राहुद- 

कात्मनेइन्यस्वेषपि. तद्धिकाराएं.. फेनतरंगादीनामितरेत्तरभावापत्तिभंचति । 
न च त्तेपामितरेतरभावानापत्तावषि समुद्रात्मनोअन्यप्य॑ भवति । एयमिदापि ' 
न घ भोक्तभोग्यये। इतरेतरभावापत्तिः । 

प्रथात्‌, यदि कोई आपत्ति करे कि, तक्ष को जगत्‌ का कारण 
कहने से उसका सेक्ता और भेग्य का विभाग लुप्त हों जायगा 
ते उसका उत्तर यह है “स्यात्‌ लोकबंत्‌ ।” ऐसा कहने से विभाग 
में कोई हानि नहीं श्राती, क्योंकि ऐसा लोक में देखा जाता है। 
जिस तरह समुद्र की तरंगें, बुदबुदे श्रेर क्ाग एक दूसरें से भिन्न 
हैं--पर ये सब विकार जल्ल ही के हं--श्रतण्व जत्ात्मक समुद्र से 
ये भ्रमिन्न भी हैं और उनका आपस में संशलेप भर विश्लेष भो देखा 
जाता है--उसी तरह जहा का भी भेक्ता और भोग्यभाव का विषय 
है| फेन, तरंग आदि सब जल्लात्मक हो हैं--जत्त से प्रमिन्न हे।ने 
पर भी उनका विभाग लुप्त नहीं होता--तरंग तरंग रहती है और 
भाग भाग रहते हैं,--इसी तरह भेक्ता और भेग्य--प्रकृति और पुरुष 
देनों ही अक्मात्मक हैं, पर त्रह्म से भ्रमिन्न होने पर भो उन्तका 
आपस का भेद छुप्त नहीं होता !! इस लिए ब्रह्म ही एक सात्र 
कारण है; जड़ और चित्‌, प्रकृति और पुरुष, भाक्ता और भेग्य, 
ये दोनों .उसके विभाव (#॥श१९८४६ ) हैं--तहासूत्र से इस 

_ मस्त का भो समधेन पाया जाता है। 



अठारहवाँ अध्याय । 

बेदान्त ओर गीता । 
ब्रह्म की साधना । 

अह्ैतमत में दो प्रकार की उपासना बताई गई है, सगुण और 
निर्गुण । इन दोनों उपासनाओं के फल् में भी फुके है। सगुण साधक 
उत्तर मार्ग से, देवयान द्वारा सूख्येसंडल में पहुँचते हैं और चहाँ 
से कंमपूवक अहालोक में पहुँच कर तत्वज्ञान को प्राप्त करते हैं ; 
आऔर महाप्रल्य में जब कि त्रह्मा के दिन का अवसान होता है तब 

न्रह्मा के साथ वे भो परत्नह्म में लीन हे जाते हैं । इस को कऋम-सुक्ति 
कहते हैं | पर जे निर्गुण ब्रह्म के उपासक हैं, वे प्राण छोड़ते ही 
इधर उधर न धूम कर--इस शरीर का त्याग करते ही अपने खरूप 

में अ्रवस्थित हो -जाते हैं| इसका नाम विदेह मुक्ति है। पर 

विशिष्टाद्वेतवादोी उपासना के ये दे! प्रकार और उनके फल्नों का 
तारतम्य नहीं मानते । वे कहते हैं कि सगुण शह्म ही की उपासना 

हो सकती है और उसका एक ही तरह का फल्ल द्वोता है।इस 
मतसेद में गोता का उपदेश क्‍या है ९ 

हमने देखा कि ब्रह्म के दो विभाव हैं एक सगुण और 
दूसरा निर्गुण | सगुण और निर्गुण भिन्न तत्त्व नहीं हैं--केवल 
भाव का भेद है| इसलिए गीता के मत में निरमुण साधना और 
सगुण साधना के फल्ष में कोई भेद नहीं होना चाहिए। किन्तु 

श्र है 



तु 
| 
कर 

३१२ गीता में'इंश्वखाद | 

- निर्गुण तक की उपासना बहुत मुश्किल है। क्‍योंकि वह भचिन्य 

है और भ्रव्यक्त है, वह समस्त विशेषयों से रहित है, सब उपाधियों , 
से हीन है। परफल् एक ही है। क्योंकि जो सगुण है वही निगुण है। 

गीता के दूसरे श्रध्याय में स्थितप्रज्ञ का लक्षण कहते हुए 
निर्गुण साधना का कुछ ज़िक्र किया गया है। 

प्रमहाति यदा कामान्‌ ल्वान्‌ पाथे मनागतानू । 
शआत्मण्पेचात्मना तु स्थितप्रज्ञस्तदे।च्यते ॥ 

हुःखेष्बनुद्विसमनाः सुखेष विगतरपृदः । 
वीतरागभयक्रोधः स्थित्रधीसुनिरुच्यते ॥ 
थः सर्वत्रानमिस्नेहस्तृततराप्य शुभाशभम्‌ ॥ 
नाभिनन्द्ति न द्ेष्टि तस्य प्रज्ञा प्रतिष्ठिता ॥ गीता, २४४---१७ । 
विद्वाय काम्तानू यः सर्वान्‌ पुमांश्ररति निस्‍्पुद्ः । 
निर्ममा निरहड्डारः स शान्तिमधिगच्छति ॥ 
एपा ब्राह्मी स्थितिः पार्थ नैना प्राप्य विम्ुद्मति । ६ 
स्थित्वाउस्यामन्तकालेडपि अक्मतिवोणसच्छति॥ गीता, रा ७१ १७१) 

हे पाथे, जे! समस्त मनोरथें का त्याग करके अ्रपने 'ही में 
प्रसन्न रहता है उस को 'खित-प्रज्ञ' अधात्‌ दृढ़ बुद्धिवाला कहते 
हैं। जे न दुःख से दुखी होता है, न सुख चाहता है, जिसे न राग 
है, न भय है, न क्रोध है, उसी को स्थितप्रज्ञ मुनि कहते हैं। जिसे 
किसी से प्रेम नहीं है। जे न शुभ से प्रसन्न दोता है न भ्रशुभ से 
दुखी--वही खितप्रज्ञ है। १ ८ । जे! पुरुष सब कामनाओं 
फो ट्याग कर इच्छा-रहित द्वो जाता है, जिस में «मैं? और 
“ मेरा ” भाव नहों रहता, उसी को शान्ति मिलती है। हे 
पाये, यही ब्रह्मनिष्ठा है । , कैसे पाकर फिर मोह नहीं होता। 



अठारहवाँ अध्याय | ३३३ 

अन्तकाल सें भी यदि इसझी प्राप्ति हे जाय ते मोक्त मिल 
जाता है |? 

गीता के पाँचवें अ्रध्याय में सो निगुण साधना का असझू 
आया है 

तद्बुद्धयसदात्मानस्तन्निष्टास्तत्परायणाः । 
गच्छुन्त्यपुवरावृत्तिं ज्ञाननिद्धतकर्मषाः ॥ 

विद्याचिनयसंपन्ने ब्राह्मणे गवि हस्तिनि | 
शुनि चेव श्रपाके च पण्डिता; समदशिनः ॥ गीता, ९।१७, १८। 
न प्रहप्येत्‌ प्रिय प्राप्य नेद्विजेत प्राप्य चा््रियम । 

स्थिरत द्विरसमूढो त्रह्मविद्‌ बरह्मरणि स्थितः ॥ ' 
घाह्यस्पशष्वसक्तात्मा विन्द॒त्यात्मनि यत्‌ सुखम्‌ । 
स श्रह्मयोगयुक्तात्मा सुखमत्तय्यमश्नुते ॥ गीता, €। २०, २१ । 
योन्तः सुखोन्तरारामस्तथान्तन्योर्तिरेव यः | 
स योगी ब्रह्मनिवाण ब्रह्ममूते5धिगच्छुति ॥ 
लन्ते अह्मनिवाणस॒पय क्षीणकर्मपाः । 
द्विन्नद्वेधा यतात्मानः सर्वेभूवहिते रता: ॥--गीता, ९ । २४-२४ । 

“उस ( परत्ह्न ) में जिनकी बुद्धि क्षण जाती है, जे। उसी 
को अपनी आत्मा समभते हैं, एक मात्र उस्रीमें जिनकी श्रद्धा है 
और उसी को जे परम पुरुषाथे समझते हैं--उन्तके सब पाप आत्म- 
ज्ञान से धुल जाते हैं प्यार वे फिर जन्म नहीं लेते। ज्ञानी 
समदर्शी होते हैं; बे विद्याविनय से युक्त ब्राह्मण को, बैल 
को, हाथी को, कुचे को और चाण्डाल को भी एक ही 
दृष्टि से देखते हैं। १८ ५८ । जिसने ब्रह्म को जाना और त्रह्ममय 
हो गया, वह प्रिय के मिलने से आनन्दित भी नहीं होता और 
श्रप्मिय प्राप्त द्वोने से दु:ख भी नहीं मांनता | बाहरी चीज़ों में मन 
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झासक्त न करके जो भीतरी सुख का अनुभव करता है, वह ब्रह्म 
में भ्रन्तःकरण का मिला कर अक्षय सुख लाभ करता है| » । 
लिसको भोतरी सुख, भीतरी आनन्द और भीतरी प्रकाश प्राप्त 
हुआ है वह थोगी त्रह्मरूप होकर त्रह्म में विज्ञीन दो जाता है.। 
जिनकी सच्चा ज्ञान प्राप्त हुआ है, जिनके पाप नष्ट होगये हैं, 
जिनका मन अपने अधोन हुआ है, जीवमात्र का हित ही जिनका: 
ब्रत है वे ब्रह्म में मि्ल जाते हैं !? | 

दूसरी जगह गीता में सगुण साधना का ज़िक्र भी आया है,--- 
भोक्तार यज्ञतपसां सर्वलेकमहेश्वरस्‌ । 
सुहृदं स्वभूतानां ज्ञात्वा मां शान्तिसच्छति |--गीतां, ९ । २६ । 
मैं यज्ञ और तपस्या का भोक्ता हैँ, सब जगत्‌ का परमेश्वर 

हूँ, यह जे। जानता है वही शान्ति पाता है 
येपां त्वन्तगत्त पाप जनानां पुण्यकर्मणास्‌ । « 
ते इन्द्रमोहनिम्ठुंत्ता भजन्ते मां दृठब्रता: ॥--ग्रीता, ७ | २८। 
पुण्यकर्मो से जिनके पाप नष्ट दो गये हैं ऐसे मनुष्य सुख- 

ढुःखादि के मोह से छुटकारा पाकर निश्चयपूर्वक मेरी आराधना 
करते हैं | 

अ्भ्यासयोगमुक्तन चेत्तला नानन्‍्यगामिना | 
परम॑ पुरुष दिव्यं याति पार्थांनुचिन्तयन्‌ ॥ गीता, ८5 । ८। 
“हे पाथे, जे मनुष्य अपने चित्त को सब ओर से हुटा कर 

अभ्यास से उसे एकाम्र कर परम प्रकाशवाले पुरुष का चिन्तन 
करता है वह उसमें मित्ष जाता है |? 

अनन्यचेताः सतत थे। मां सरति नितल्यशः । 
: तल्लाह सुद्धमः पार्थ नित्ययुक्तत्म येगिनः ॥>गीत्ा, ८ १४७ | 
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हे पाथ, जे अनन्यगति होकर स्वदा मेरा ही स्मरण करता है, 
उस सदा सन्‍न्तेषयुक्त योगो को सहज सें मेरी प्राप्ति हो जाती है !? 

मद्ात्मानस्तु माँ पार्थ दैवीं प्रकृतिमाश्रिता: । 
सजन्त्यनन्यमनसो ज्ञात्वा भूतादिमव्ययम्‌ ॥ गीता, ६ | १३ । 

'हे पाथं, जिनका मन शुद्ध है, वे दैवी प्रकृति का आश्रय 
अहण करते हैं। बे मुझे सब भूतां का मूल और अविनाशी जान 
कर अनन्यभाव से मेरी पूजा करते हैं / 

मचितता मदूगतप्राणा वेधयन्तः परस्परस । 
कथयन्तश्र मां नित्य तुप्यन्ति व रमन्ति च ॥ 
तेपां सततयुक्तानां भजञ्ता प्रीतिपूतंकम | 
दुदामि घुद्धियाग त॑ येव मासुपयान्ति ते ॥ गीता, १० | ६-१० । 

वे मुझमें चित्त लगाकर, सुकको अपना-कर, एक दूसरे को 

मेरे सम्बन्ध में समझाते हुए, मेरा भजन करते हुए, सर्वंदा सन्तुष्ट 
रहते हैं और आनन्द से समय बिताते हैं | चित्त का समाधान कर 
वे प्रेम से मेरा भजन करते हैं । में उनको ऐसी बुद्धि देता हूँ जिससे 
वे मुझे प्राप्त कर लेते हैं |? 

इस तरह गीता में सगुण ओर निगुण दोनें तरह की साध- 

नाञों का प्रसंग ओर उपदेश दिखाई पड़ता है; और दोनों साध- 

नाओं के फल से साधक भगवान्‌ को प्राप्त कर लेता है--यह भी 

अकट होता है । अब देखना यह दै कि गीता किस प्रणाज्ञी को 

अधिक श्रच्छा समऋती है | गीता के बारहवें प्ध्याय में अर्जुन 
श्रीकृष्ण से यही प्रश्न करते हैं;-- 

एवं सतततयुक्ता ये भक्तास्वां पय्युपासते | 
ये चाप्यक्तरमव्यक्त तेपां के योगवित्तमा: |--गीता, १२ । १ । 
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अजुन पूछता है, इस प्रकार के तुम्हारे सगुण रूप में चित्त 
खिर कर जो तुम्हारी उपासना करते हैं और जे प्रव्यक्त ब्रह्म की 
उपासना करते हैं इन दोनों प्रकार के भक्तों में श्रेष्ठ योगी कौन है ? 

इसके उत्तर में भगवान्‌ कहते हैं,-- 
मय्यावेश्य मने ये मां निल्ययुक्ता उपासते | 
श्रद्धया परयेपेतास्ते मे युक्ततमा मताः ॥ 
येत्वचरमनिर्देश्यमव्यक्त पयुपासते। ' 
सर्वेत्रगमचिन्तश्व कूटस्थमचल घुक्म्‌ ॥ 
संनियम्येन्द्रियग्रामं सर्वत्र समबुद्धयः । 
ते प्राप्लुवन्ति मामेष सवभूतहिते रताः |] 
क्लेशेधिकत्तरस्तेपामव्यक्तासक्तचेतसाम्‌ । 
भव्यक्ता हि गतिहु:्ख देहवदूमिरवाप्यते ॥ गीता, १३। २-६ 

जो मुभमें चित्त सिथिर रख कर बड़ी श्रद्धा से मेरा भजन करते 
हैं, उन्हींको मैं श्रेष्ठ योगी समझता हूँ।पर, जे इन्द्रियों का 
संयम्र कर, सर्वेत्र समदृष्टि रख कर ग्राणिमात्र के हित में लगे रहते हैं 
और अविनाशी त्रह्म--जिसके बारे में कुछ नहीं कहा जा सकता कि 
वह क्या है, जो अव्यक्त है, सर्वत्र व्याप्त है, अचिन्य है, नि है, 
अचल है, स्थिर है--की उपासना करते हैं वे भी मुझको ही प्राप्त 
करते हैं। किन्तु जिनका मन श्रव्यक्त में लगा है उनको कष्ट अधिक 
दोता है । क्योंकि देहवाल्ले प्राणो के लिए भ्रव्यक्त गति का ज्ञान कर 
लेना बड़े ही कष्ट का कास है? 

: इससे मालूम हुआ कि गोताकार के मत में, उपासना के लिए 
>निर्गुण की अपेक्षा सगुण त्रह्म या महेश्वर ही अधिक प्रशस्त हैं। 
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बेदान्त ओर गीता । 

ब्रह्मप्राति का उपाय | 

हमने देखा कि अद्वेत मत में जीव मुक्त-खभाव है, वह पूर्वा- 
पर॑ मुक्त है -क्योंकि वह और ब्रह्म दे! नहीं, एक ही हैं--जीव 
ब्रह्म ही है--उसको जो बन्धन मालूम पड़ता है वह अविद्या की 
परिकल्पना दै--विल्कुल भ्रम है। अविद्या का नाश करने से ही 
भ्रम का भी नाश हो जाता है। जीव त्रह्म से अभिन्न है इस तत्वज्ञान 
से ही अविया की निवृत्ति होगी। जीव, सा(हं” अहं त्रह्मास्मि! 

ऐसी उपलब्धि जब कर लेगा तभी श्रविद्या का पर्दा फट जायगा 
और वह ब्रह्म के साथ एक होकर अपनी महिमा में स्थित हो 
जायगा | इसलिए अ्रद्वेत मत में जीव और त्रह्म का ऐक्य-ल्लान- ही 

मुक्ति का उपाय है। दूसरे पक्त में, विशिष्टाद्वैत मत में श्रविया और 
विद्या, कम्मे और भक्तिरूपापन्न ध्यान--इन देनें का समुच्चय ही 
मुक्ति का साधन है। विशिष्टाह्नेतवादी कहते हैं कि जिस साधक 
का अ्रन्त:करण ज्ञान और कर्म्सरूप देनों तरह के योग से संस्कृत 
'हो! गया है--बही ऐकान्तिक और आल्यन्तिक भक्तियोग द्वारा 

भगवान्‌ को प्राप्त करलेता है । इस सम्बन्ध में गोता का सत् 

क्या है? 
गीता की आलोचना करने से पता चल्तता है कि गीता के प्रचार 
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के समय भारतवर्ष में मोत्ञप्राप्ति के चार तरह के जुदा जुदा 
मार्ग प्रचलित थे | उन चारों के लाम इस प्रकार हैं,--कर्म्मंमरार, 
ज्ञानमाग, ध्यानमार्ग और भक्तिमार्ग । जे जिस मार्ग पर चलता 
था, वह उसी मार्ग को सब से बढ़िया समझता था, बल्कि उस भाग 
को एक मात्र मार्ग समझता था--उसकी दृष्टि में मुक्ति का दूसरा मार्ग 
ही ने था। भगवान्‌ ने गीता का प्रचार करके साधना के इन विभिन्न 
सा्गों' का अपूर्व समन्वय कर दिया है । उसका यह फल हुआ कि जिस 
तरह प्रयाग में गंगा, यमुना और सरस्वती तीनों की पतितपावन 
धाराये' मित्न कर त्रिवेणी' के रूप में देश को पवित्र करती हुई 
समुद्र को प्राप्त होती हैं, उसी तरह गीता में कर्म, ज्ञान, ध्यान और 
भक्ति-हुप चारों मार्ग इकट्ठे होकर संसार को पवित्र करते हुए 
भगवान्‌ की ओर जा रहे हैं। यह समन्‍्वयवाद गोवा की अपनी 
चीज़ है । शास्त्र में और कहीं इतनी भ्रच्छी तरह इनका उपदेश 
दिखाई नहीं पढ़ता | धब इसकी आज्ोचना करते हैं। 

गीता के तेरहवे' भ्रध्याय में सगवाव कहते हैं -- 
ध्यानेनाव्मनि पश्यन्ति केचिदात्मानमात्मना | 
अग्ये सांस्येन येगेन कर्मंयेगेन चापरे ॥ 
अन्ये त्वेवमज्ानन्तः श्रुत्वान्येभ्य उपासते । 
तेअपि चातितरन्त्पेब सत्य श्रुतिपरायणा। ॥ 

. कोई व्यान से अपने में हो आत्मा को देख है और पे | आत्मा को देखता है, कोई सांख्य- 
योग से देखता है और कोई कर्मैयोग से | पर जिन्हें इस प्रकारे 
का ज्ञान नहीं है, वे दूसरों से सुन कर ध्यान करते हैं और इस 

* भार सुन कर ध्यान करनेवाले भी सत्यु को पार कर ज्ञात हैं । 
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इस श्लोक में भगवान्‌ ने कम्मेवाद, ज्ञानवाद, ध्यानवाद और 
अक्तिवाद--इन चार मार्गो' की ओर इशारा किया है । कम्मंवाद 
कम्मेयोग में, ज्ञानवाद ज्ञानयोग में, ध्यानवाद ध्यानयोग 
में और भक्तिवाद भक्तियोग में परिणत होने से मोक्ष की प्राप्ति 
होजाती है--यह बात भी भगवान्‌ ने ऊपर लिखे उपदेश में 

कही है । 
जैसा पहले उल्लेख हो चुका है कि कम्मंवादी के मत में 

कम्मकाण्ड ही साथेक है ज्ञानकाण्ड निरथेक है | 
शआम्रावत्य क्रियार्थव्वादानथक्यमतदर्थानाम्‌ ।--मीमांसासूत्र, १२॥१। 

, जब वेद कम्से को ही प्रतिपादन करता है तब उसमें जितना 

ज्ञानांश है निरथेक है !? 
कम्सवादी कहते हैं कि जोव वेदविहित कर्म्मानुष्ठान करने से 

खर्ग की प्राप्ति कर सकता है। जिस सुख में दुःख की मिलावट 
नहीं, जो सुख बाद को दुःख में परिणत नहीं होता, जे सुख इच्छा 

करते ही मिल जाता है--ख॒र्ग में वही सुख मिलता; है। वेद में 

लिखा है,-- | 
अदचय्यं हि वै चातुर्माध्ययाजिनः सुकृतं मवति ह 

चार महीने वरावर यज्ञ करने घाले को अक्षय पुण्य की 

ग्राप्ति होती है !' हे 
सर्वान्‌ लेकान्‌ जयति, रूत्युं तरति पाप्मानं तरति ब्रह्महत्यां तरति ये5श्वमेघेन यजते। ' 

अश्वमेष यज्ष करने वाला यजमान सब. ज्ोकों को जीत 

लेता है, सत्यु से पार हो जाता है--त्रह्महृत्या से भी वह छूट 

जाता है ।? 
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अपाम सोम अम्ता अभूस । 

“हम सोम-पान करके श्रमर हो गये हैं !” 

इसी लिए कर्म्मवादी कहते हैँ कि संसार से छूटने और मोक्त 

के पाने का एक भात्र उपाय--कर्म्स है। दूसरे पक्त में ज्ञानवादी 

कहते हैं कि कर्म्म के द्वारा कभी श्रेयोज्ञाभ नहीं हो सकता । 

ने कर्मणा न प्रजया धनेन ल्यागेनेकेनास्तत्वमानशुः । 

प कर्म्म से, न पुत्र से, न धन से ही अम्ृतत्न मिलता है--एक 
मात्र त्याग के द्वारा ही मनुष्य अमर हो सकता है |? 

वे यह भी कहते हैं कि कर्म्म का फल चिरस्थायो नहीं है। 
कम्प के फल से जिस भोग की प्राप्ति होती है वह सदा रहने वाला 
न होकर भंगुर होता है। भोग के द्वारा कम्म का क्षय होते ही 
कर्मी का पतन अवश्यम्भावी है । इस लिए यज्ञ आदि करम्मे को 

मोक्ष-प्राप्ति का उपाय मानना निरा मोह है । 
प्लचाहोते अद्ढ़ा यज्ञरूपा। । 

“यज्ञरूप कर्म संसार को तरने का कमज़ोर उपाय है |! 
वे और भो कहते हैं कि कम्मे का फल्ल श्रस्थायी द्वो--यही 

बात नहीं--वह बन्धन का कारण भी होता है। कर्म्म करते हो 
जीव को कम्मपाश में बद्ध होता पड़ता है। 

कर्मंणा वध्यते जन्‍्तुः । 

जीव कर्म्म द्वारा वद्ध होता है !? 

पाप हो या पुण्य जीव को करम्मंफल भेगना ही पड़ता है। 
०३४९ भोगने के लिए उसको वार वार छंसार में श्राना ही 

वा है। इसलिए जिस कर्म में इतने दोष हों--उससे बचता हो 
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अच्छा | सव तरह के कर्म्मों' का दह्याग ही ज्ञानवादी के मत में 
बढ़िया मार्ग है। कम्से के द्वारा कभी मोक्ष नहीं मिलता । ज्ञान- 
वादियों के मत में ज्ञान ही मोक्ष लाभ करने का एक मात्र. 
उपाय है । | 

ज्षानान्मुक्ति:. है 

ज्ञान से ही मुक्ति होती है|” ल्‍ 

किसके ज्ञान से ? ज्ञानवादी कहते हैं---प्रकृति पुरुष के विवेक-- 

ज्ञान से, सांख्य में कहे पच्चीस तत्तों के ज्ञान से । ् 
पश्चुविंशतितचज्ञो यत्र तत्राश्नमे वसेत्‌। 
जी मुण्डी शिखी दापि मुच्यते नात्र संशयः ॥ 

“जिन को पच्चीस तत्तों का ज्ञान प्राप्त हो गया है, वे किसी 
आश्रम सें वास करे', वे ब्रह्मचारी हें। चाहे गृहथ--उनकी मुक्ति 

होने में कोई सन्देह नहीं | 

इसीलिए इस ज्ञान को सांख्यज्ञान कहते हैं श्रैर ज्ञानवाद को 
सांख्य वा सांख्ययोग कहते हैं । 

हमने देखा कि गीता के मत में कम्म छोड़ने से कम्मे करना 
श्रच्छा है। गीता कहती है कि साधारणत: कर्म बन्धन का कारण 
ज़रूर होता है--पर ऐसी तरह से भी कर्म किया जा सकता है 

कि कर्म्म भी किया जाय और बन्धन भी ते हो । इस कम्मंकौशल 
को ही करम्मयोग कहते हैं।.... 

योगः करम्मेसु कौशलम्‌ । 

हमने यह भी देखा, कि एक के बाद दूसरे--ऐसे तीन सेपाने 
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को पार करके गीता में बताये करम्मयोग पर कोई पहुँच पाता 
० [3 

है। वे तीन सोपान यथाक्रम ये हैं।-- 

(क) फल्ञाकांक्षावजेन; ह 
' कर््मण्येवाधिकारस्ते प्रा फलेपु कदाचन । गीता, २। ४७ | 

कम करने में ही तुम्हारा अ्रधिकार है, फल में कभी नहीं है | 
(ख) कर्वृत्वामिमानपरित्याग; 

« प्रकृत्येव च फर्म्माणि क्रियमाणानि सर्वशः । 
यः पश्यति तथाव्मानमकर्त्तारं स पश्यति ॥ गीता, १३।२६। 

च 

* प्रकृति की सामथ्य से ही सब कर्म हो रहे हैं, यह जो 
जानता है और जे अपने के करने वाला नहीं समभता वही ठीक 

जानता है | 

(ग) इश्वरापण; ईश्वर में सव कामों का अर्पण; यज्ञ के लिए 
कर्म करना; 

यक्करोषि यदश्नासि यब्जुह्देपि ददासि यत्‌ । 
यत्तपस्पसि कौन्तेय तत्‌ कुरुप्य मदर्पणम्‌ ॥ 
शुभाशुभफलैरेव मेह्ष्यसे कम्मैवन्धने: । 
संन्‍्यासयोगयुक्ताध्मा विभुक्तो सामुपैष्पसि ॥ 

। < गीता, ६ । २७-२८ | 
हे कैन्तेय, तुम जे। कुछ करते हो, खाते हो, आहुति देते हो, 

दान करते हो, वह सब मुझे अपर करो । ऐसा करने से शुभ भैर 
अशुभ फल् रूप कर्म्मो' के बन्धनों से मुक्त हो जाओगे और संन्‍्यास- 
योगयुक्त होकर मुझसे मित्र जाओगे |? ह 

जब इस तरह फल्ञों की आ्राकांत्ता को छोड़ कर, अदृद्वाररहित 
और भगवान्‌ को अर्पण करके कर्म किये जाते हैं. तब वे कर्म्मयोग 
में परिणत हो जाते हैं। इसी करम्मंयोग को लद्य करके भगवान्‌ 
्ो >- ि 

श्षे 

नस, 
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कहते हैं कि सांख्यज्ञान द्वारा जे फल मिलता है कर्मयोग से भी 
वही मिलता है। 

सांख्ययोगी प्रथगू बाज्ञाः प्रवदुन्ति न पण्डिताः । 
एकप्रप्यास्थितः सम्यगुभयेचिन्दते फक्षस ॥ 
यत्‌ सांख्येः ध्राप्यते स्थानं तद्‌ येगैरपि गम्पते । हे 
एक सांख्यं च येगश्लु यः पश्यति स पश्यति ॥ गीता, ९ ) ४-४ । 

संन्यास अर्थात्‌ सांख्यमार्ग और योग अर्थात्‌ कम्मेमार्ग--इन 
दोनें को मूल ही मिन्न कहते हैं| पण्डित नहीं कहते | दे में से 
एक का भो यदि उत्तम रीति से आश्रय लिया जाय, ते दोनों का 
फल मिलता है। जो पद साख्यों ( ज्ञानियों ) को मिलता है वही 
योगियों को भी मिलता है। साख्य और योग को जो' एक समझता 
है, वह्दी ठीक समझता है !! 

इसके भाष्य में शद्भूराचाय्य लिखते हैं,-- 
,  उभयोविन्दते फलमुभयेस्तदेव दि नि:श्रेयस फलम्‌। अते न फले विरोधो:- 
उस्ति । १८ » सांख्येः ज्ञाननिष्ठे! सैन्यासिमिः प्राप्यते स्थान सेक्षास्यम | 

अर्थात्‌ 'कम्मेयोग और ज्ञानयोग दोनों का एक ही फल--- 

निःश्रेयस वा मेक्ष--है / हे 
अ्रतएव फलसम्बन्ध में दोनों में कोई विरोध नहीं दै। १९ 

+ । ज्ञाननिष्ठ संन्यासी जिस मोक्षरूप स्थान को प्राप्त करतेः 

हैं---कर्म्मयोगी भी उसी को प्राप्त करते हैं । 
श्रीधरखामी ने भी इन श्लोकों की टीका इसी तरह की है। 

इस लिए गीता के मत में ज्ञानयाग और कम्मैयोग दोनों के: 
द्वारा ही मोक्ष की प्राप्ति होती है। ज्ञानद्वारा ही मोक्ष मिलता. 

है, कम्मंद्वारा नहीं, या करम्मंद्वारा ही मोक्ष मिलता है, ज्ञान- 

5 
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द्वारा नहों--गीता इन दोनों मतें में किसी का अलुभेदन नहीं 

करती । 

इसका कारण यही है कि गीता के बताये करम्मैयोग को प्राप्त 

झोमे में साधक फो केबल कर्म्मी होने से ही काम नहीं चल्नता 

है उसको ज्ञानी ओर भक्त भी होना चाहिए | क्योंकि धिना ज्ञानी 

हुए कर्तत्वाभिमान किस तरह छोड़ सकता है और बिना भक्त हुए 

किस तरह सब कर्म्मे भगवान्‌ में अप॑ण कर सकता है। इसी तरह 
का करम्मंयोग--मुक्ति का सोपान है--भगवान्‌ ने साफ साफ़ 
'यह उपदेश दिया है,-- , 

कम्मेज बुद्धियुक्ता हि फरक्ल त्यक्वा मनीपिणः । 
जन्मवस्धविनिप्नुक्ताः पर्द गच्छन््यवामयम्‌ ॥--गीता, २ । ३१ । 
स्वकर्म्माण्यपि सदा कुर्वाों मद्व्यपाध्रयः । 
अग्रसादादवाप्ोति शाश्वत पद्मव्ययस्र | सीता, १८। १६। * 

शुद्धियोगावल्म्धी ज्ञानी पुरुष कर्म से पेदा हुए फल का लॉग 
कर पे से मुक्त है! सब दुःखों से रहित परमपद को 
पाते है |? 

सब समय अपने कर्तव्यों का पालन करते हुए ही जो मेरी 
: भराप्ति की इच्छा करता है वह मेरी कृपा से श्रनादि भैर भ्रव्यय 
पद प्राप्त करता है |-- 

गीता में दूसरी जगह भी लिखा है,-- 
दैवी सम्पदू विमेज्ञाय। गीता, १६ । ९ | 

देवी सम्पद्‌ मोत्त के लिए है ! 
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यह देवी सम्पद्‌ क्या है ? गोता उसका इस तरह परिचय 

देतो है।-- 
| अभय सत्वसशद्धि शानयेगव्यवस्थितिः । 

दान दमस्च यशज्ञश्र स्वाध्यायस्तप श्राजवम हे 

श्रहिंसा सतद्यमक्रोधस्थागः शान्तिरपेशुनम्‌ । 
दया भूतेष्चलेलुप्त्वे माईवं हीरचापलस ॥ 
तेनः जमाएतिः शौचमद्रोहेो नातिमानिता । 
भवन्ति सम्पद॑ देवीमसिज्ञातस्थ भारत ॥ गीता, १६ | १, ३। 

'तिर्भीकता,. प्रसन्नता, ज्ञानप्राप्ति के लिए उद्योगशीलता, 
दानशील्षता, इन्द्रिय-संयम, यज्ञ करना, खाध्याय, तप, सारल्य, 

अहिंसा, सत्य, अक्रोध, उदारता, शान्ति, चुगली न फरना, जीव मात्र 

पर दया, निर्लोम, नम्नता, शाल्लीयता और गस्‍्भीरता, तेज, चसा, 
चैय्य, पवित्रता, निद्वेष, अभिमान न करना, हे भारत, ये गुण 
उसी को प्राप्त होते हैं जिसने देवी सम्पत्ति भागने के लिए ही 
जन्म ग्रहण किया है । 

इससे मालूम होता है कि गीता के मत में मुमुक्षु साधक को 
सेोक्षपथ के ज्िण कौन कौन से साधन संग्रह करने होते हैं । 
साधक जब असमय आदि उच्च गुणों का अधिकारी हो! जाता है 
तभी उसको भुक्तिमन्दिर में प्रवेश करमे का अधिकार मिल्नता 

है । गीता ने श्रनेक स्थानों में, अनेक्त तरह से इन सोक्षोप- 

योगी साधनों का उपदेश दिया है। दूसरे अध्याय में स्थितप्रज्ञ के 

लक्षण-निर्देश में हमें उनका परिचय मिल्षता है | चौद्हवे' 
अध्याय में गुणातीत के वर्णन में भी इन गुणों का, उल्लेख 

: मिलता है । 
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प्रकाशघु प्रवृत्तिष्ु मोहमेच च पाण्डव । 

व हेषि संप्रदृत्तानि न निवृत्तानि कांज्षति ॥ 

डदासीनवदासीने गुणेयों न विचाल्यते | 

गुणा वत्तेन्त इत्मेव॑ ये +वतिछठति नेड्नले ॥ 
समदुःखसुखः खस्थः समलेष्टाश्मशाशुनः । 

तुल्यप्रियाश्रिपो धीरस्तुल्यनिन्दात्मसंस्तुतिः ॥ 

मानापमानयेस्तुल्यस्तुल्पे। मिन्रारिपक्षयोः । 
सर्वारम्भपरित्यागी गुणातीतः स बच्यते ॥ 
मान येज््यमिचारेण भक्तियेगेव सेवते । 
त गुणान्‌ सम्रतीत्येतान्‌ अह्मभूयाय कल्पते ॥ 

' सीता, १४। २९--१९। 

“है पाण्डव, प्रकाश, प्रवृत्ति और मोह के प्राप्त होने से जो 
दुखित नहीं होता और इनके चलते जाने से फिर पाने की इच्छा नहीं 
करता, उदासीन भनुष्य के समान जा सुख दुःख को समान मानता 
है, और गुणों के कार्य्य होते रहते हैं--यह जान कर जे निश्चिन्त 
रहता है कभी विचलित नहीं होता, जिसका सुख, दुःख, मिट्टी 
का ढेला, पत्थर और सेना, प्रिय, श्रप्रिय तथा निन्‍दा और स्तुति 
समान है, जे। धीर और शान्त रहता है--जिसका मान अपमान, 
एवं मित्र और शत्रु समान है जो बखेड़ों में नहीं पड़ता उसे गुणा- 

तीत कहते हैं। जे! एकनिए देकर भक्तिपूर्वक मेरी सेवा करता है, 
वह. निश्चय ही इन गुणों को भल्ी भाँति जीतता है श्रौर अह्ममाव 
के योग्य द्वोता है - 

गीता में और भी लिखा है,-- 
इद्देब तैजितः सर्गो येपां सास्पे स्थितं मनः । 

निद्ो दि सस॑ बह तस्माद्‌ महाणि ते स्थिता: ॥ 
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न प्रहष्पेत्‌ प्रियं प्राप्य नाविजेत्‌ प्राप्य चाप्रियसू । 
स्थिरचुद्धिरसंमूढो ब्रक्षविद्‌ ब्रह्मणि स्थितः ॥ गीता, € | १६--२० । 

* “जिसके मन में समता उत्पन्न दो गई है, उसने इस लोक 

में रह कर ही संसार का जीत लिया है; क्योंकि ब्रह्म निर्दाष और 

सर्वत्र समान दै--इसलिए वह त्रह्ष में मिल्ल गया है। जिसने त्रह्म को 
जाना और ब्रह्मसय द्वो गया; वह्द प्रिय के मिलने से आनन्दित भी 
नहीं होता तथा श्रश्रिय पाने से दुःखित भी नहीं होता।? 

गीता में और भी लिखों है,-- 

यतेन्द्रियमनाबुद्धिर्ुनिर्माच परायणः । 
विगतेच्दामयक्रोधो यः सदा मुक्त एव सः ॥--गीता, ९ । २८ । 
विद्याय कामान्‌ यः सर्वान्‌ पुर्मांथरति निलएहः। 
निर्मम निरहद्वारः स शान्तिमधिगच्छुति ॥ गीता, २ । ७१ । 
बीतरागभयक्रोघा मनन्‍्मया मामुपाश्रिताः । 
बहये। ज्ञानतपसा पूता मद्भावमागताः ॥ गीता, ४ । १०। 

श्रद्धावान्‌ लभते ज्ञान तत्परः संयतेन्द्रियः 
ज्ञान लव्ध्वा परां शान्तिमचिरेणाधिग्रच्छति ॥ गीता, ४ | ३९ । 

'जे मनुष्य मन, इन्द्रियों और बुद्धि को अपने अधीन कर 

लेता है; इच्छा, भय और क्रोध को जिसने दूर कर दिया है, जिसे 

मात ही एक मात्र उपाजन करने योग्य पदाथे मालूम होता है-- 

वह सववदा मुक्त दी दे ।' 

“जो मनुष्य सब कामनाओें का ह्याग करके इच्छा-रद्दित हो 

जाता है, जिसमें में और मेरा भाव नहीं रहता उसी को शान्ति 

मिलती है | 
२३ 
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जिनका राग, भय और क्रोध नष्ट हो गया था, जिनका नेह 

केवल मुझसे था, जिन्हें मेरा ही आसरा था, ऐसे अनेक मलुष्य 
ज्ञानहप तप से पवित्र होकर मुझमें मित्र गये 

“जिसमें श्रद्धा है, जिसका एक मात्र ज्ञान पर ही दृढ़ विश्वास 

है, जिसने इन्द्रियों का दमन कर उन्हें अपने भ्रधीन कर लिया है-- 
उसी को ज्ञान प्राप्त होता है । ज्ञान प्राप्त हेने से उसको शान्ति 

मिलती है / ु 

सिद्धि ल्ञाभ करने के ज्षिए गोता के मत में साधक को इन 

साधनों को प्राप्त करना ज़रूरी है। 

साधारण ज्ञानमार्ग और गीता का ज्ञानयोग एक पर्तु नहीं 
है । क्योंकि ज्ञानवादी जिसको कैवल्यप्राप्ति का उपाय बताते हैं वह 
चित्‌ और जड़ का विवेक-ज्ञान है--सत्‌ प्रौर अ्रसत्‌ वस्तु का 
विचार लब्ध-ज्ञान है । पर गीता जिस ज्ञान का उपदेश करती ह 
वह तत्तज्ञान है--जिसको परा विद्या कहते हैं, उसी के सहारे परम 
पुरुष को प्राप्त किया जाता है । गीता के मत में वही ज्ञान है जिसके 
द्वारा जीब समस्त प्राणियों को पहले पहल श्रपने में और फिर ईश्वर 
में देखता है। . 

येन भूतान्यशेषेण द्रक्ष्यस्यात्मन्यथो मयि ।--गीता, ४ । ३९। 

इस तरह के ज्ञानी सब भूतों में भगवान्‌ को ही देखते हैं, 
. उन्तकी सब में समान-बुद्धि हो जाती है। भगवान्‌ इसी तरह के 

साम्यज्ञानी की प्रशंसा करते हैं, 
शानविज्ञानतृप्तात्मा कूटस्थो विजितेन्द्रियः । 
चुक्त इच्युच्यते योगी सप्लेष्टाश्मकाछुनः ॥ 
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सुहन्मित्राय्युदासीनमध्यस्थद्वष्यबन्धुपु । 
साधुप्वपि च पापेपु सम्रबुद्धिवि शिष्यते ॥ गीता, ६ । ८-६ | 
आत्मोपम्पेन सवंत्र सम॑ पश्यति यो5जुन। 
सुख वा यदि वा हुःखं स योगी परमे मत्तः ॥ गीता, ६। ३२ । 

विद्याविनयसम्पन्ने ब्राह्मणे गवि हस्तिनि । 

शुत्नि चैव श्वपाके च पणिहताः समदशिनः ॥ गीता, £ । १८। 

“जिसने शासत्नज्ञान से और भ्रनुभवज्ञान से श्रपये अन्तःकरण 

को तृप्त किया है जे निविकार होगया है, जिसकी इन्द्रियाँ अपने 
वश में हैं, जिसके लिए मट्टी का ढेला पत्थर और सेना समान है 
वह योगी कहाता है ? ु 

'सुहृदू, मित्र, शत्रु, उददासीन, भध्यस्थ, द्वेष्य, सम्बन्धी, साधु 
और पापी--इन सबको जे! समदृष्टि से देखता है--बह अधिक 
श्रेष्ठ है !? 

'हे अज़ुन, जे यह जानकर कि मेरा जैसा ही औरों को भी 
सुख दुःख होता है, सबको समदृष्टि से देखता है--वही श्रेष्ठ- 
यागो है |? 

'ज्ञानी समदर्शी द्वोते हैं; वे विद्या-विनय से युक्त ब्राह्मण को, 
वैज्ञ को, हाथी को, कुत्ते को और चाण्डाल को भी एक दृष्टि से 
देखते हैं ।” 

ऐसा द्वोना विचित्र नहीं है। क्योंकि प्रकृतिज्ञानी सर्वत्र भग- 
बान्‌ का साक्षात्कार करते हैं। 

इस तत्वज्ञान के फल्ल से ज्ञानयोगी किस तरह मोचलाभम 

करता है, गोता उसके विषय में अनेक उपदेश देती है,-- 



३४० गीता में ईश्वरवाद | 

तदूदुद्यसतदात्मानसतन्निष्ठास्त्परायणाः । _ 

गच्इुन्यपुनरावृत्ति ज्ञाननिधूंतकल्मपाः ॥--गीता, ९ । ३७। 

बीतरागभयक्रोध। मन्मया मामुपाश्रिताः । 

बहवो ज्ञानतपसा पूता मद्भावमायताः ॥--गीता, ४। १० । 

हऔैव तैजितः सर्गो येषां साम्ये स्थितं सनः । 
निद्दोप हि सम॑ अहम तस्मादू ब्रह्मणि त्ते स्थिताः ॥ 
न प्रहष्पेत्‌ प्रिय॑ प्राप्य नाहिजेत्‌ प्राप्य चाम्रियस्‌ । 

स्थिखुद्धिस्संगूढो श्रह्मविद्‌ व्रह्मणि स्थितः ॥ गीता, | १६-२० । 

“उसमें हा जिनकी बुद्धि लग जाती है, जे उसीकोा अ्रपनी 
श्रात्मा समभते हैं, एक मात्र उसीमें जिनकी श्रद्धा है श्रार उसीको 
जो परम पुरुषा्थ समभते हैं--उनके सब पाप आत्ज्ञान से था 

डाल्ले जाते हैं और वे फिर जन्म नहां लेते ।? 

“जिनका प्रेम, भय और क्राघ नष्ट होगया था, जिनका नेह 
केवल मुझसे था, जिन्हें मेरा ही आसरा था ऐसे अनेक मनुष्य 

ज्ञानहप तप से पवित्र होकर मुझमें मिल गये |? 

“जिनके मन में इस प्रकार की समता उत्पन्न होगई है, उन्होंने 
इस लोक में रह कर ही संसार को जीत लिया है; क्‍योंकि मरक्ष 
निर्दोष और सत्र समान है, इसलिए वे त्रह्म में मिल गये हैं 

'जिसने ब्रह्म को जाना और त्रह्ममय हो गया बह प्रिय के 
'मित्वने से श्रानन्दित भी नहों होता तथा अप्रिय प्राप्त होने से 
दुखी भी ।” 

' . इस तरह के ज्ञानयोगी की अवस्था भगवान ने नीचे लिखे 
श्लोक में वर्णन की है,-- 



उन्नीसवाँ अध्याय । ३५१ 

निर्मानमोहा जितसंगदोषा अ्रध्यात्मनित्या विनिवृत्तकासाः । 

इन्द्ेविप्वुक्ताः सुखदुःखसंज्ञेग॑च्छुन्यमूठा: पद्मषध्ययं तत ॥| गीता, 
१९५ । २ । 

“जिनका अहड्लार और मोह दूर हो गया है जो संसार से 
अनुराग-हीन हो गये हैं, जे स्वदा स्मरण रखते हैं कि हम 
परमात्मा के अंश हैं, जिन की कासनायें दूर दो गई हैं; जे! सुख- 
दुःख आदि दूंद्रों से मुक्त हो गये, हैं ऐसे ज्ञानी यह शाख्त-पद 
पाते हैं !? 

गीता में और भी लिखा है,-- 
यदा भूतप्थगूमावमेकस्थमनुपश्यति । 
घत एवं च विस्तारं ब्रह्म सम्पयते तदा ॥--गीता, १३ ॥ ३० 

जब वह भिन्न मिन्न भूतें को एक ही ईश्वर में देखने लगता 
है तब वह ब्रह्म को प्राप्त करलेता है |? 

गीता में और भी लिखा हे,-- 

बहूनां जन्‍्मनामन्‍्ते ज्ञानवान्मां अपयते । 
वासुद्देवः सर्वस्िति स महात्मा सुदुलभः ॥ गीता, ७। १६।._ 

“बहुत जन्मों के बाद यह जान कर कि वाझुदेव ही सब कुछ 

है, ज्ञानी पुरुष मेरा भजन करता है। पर ऐसा महात्मा अत्यन्त 

दुलंभ है | 

जे! सब जगह भगवान्‌ को प्रत्यक्ष करते हैं, जो भगवान्‌ से ही 

जगत्‌ का विस्तार देखते हैं--वे ही असली ज्ञानयोगी हैं । 

ऐसे ज्ञानी को भगवद्भक्त होना ही पड़ता है क्‍योंकि जो 

भगवान्‌ को रात दिन सब जगह देखता है चह उनका अलुरागी 



श्र गीता में ईश्वरवाद । 

हुए बिना किस तरह रह सकता है।इस लिए गीता के मत में 

गन और भक्ति दोनों पास पास जकड़ी हुई हैं । 

पिछले समय के भक्तिवादी--देखा जाता है--अंधी ओर नंगो 

भक्ति के पक्तपाती थे, उन्होंने ज्ञान और भक्ति के बीच में चिर- 
विच्छेद कर दिया था । वे ज्ञान-गन्धहीन भक्ति को ही बढ़िया 

भक्ति मानते थे। वैष्णव-्न्धें में उत्तमा भक्ति का इस तरह 

निर्देश किया है-- 
अन्याभिलापिताशून्य ज्ानकर्म्मांचसंवृतम्‌ । 
आलनुकूल्येन कृष्णानुभजन भक्तिरुतमा | 

“अ्रन्य कामनाओं से शून्य, ज्ञान कर्म्म आदि से भ्रसंइ्त गौर 
अनुकूल भाव से कृष्ण का जे! भजन है वही परमा भक्ति है? । 

इसका फल्ष यह हुआ कि ब्रज-गापी ही भक्तों का चरम 

आदर्श बन गई' । 
प्रजगोषिकादिवत्‌ ।--नारद-सूत्र । 

किस तरह भगवान्‌ का भजन करना चाहिए [--जिस तरह 

प्रज-गोपियाँ करती थीं । 

गोष्यः कामात्‌ । सागवत, ७। ७। २६ । 

काम के द्वारा गोषियों ने श्रीकृष्ण को प्राप्त किया था । 
पर, गीता के मत में ज्ञानी ही भगवान्‌ का श्रेष्ठ भक्त है। 

॥ चतुविधा भजन्ते मां जना सुकृतिनाजन । 

आत्ता जिज्ञासुरधार्थी ज्ञानी च भरतपंभ ॥ 
तेपां ज्ञानी नित्ययुक्त एकमक्तिविशिप्यते । 

* प्रिया हि ज्ञानिनेत्यथैम॒हं स व मम्त प्रियः ॥ 



उन्नीसवाँ अ्रध्याय । ३५३ 

डदाराः सर्व एवेते ज्ञानी त्वास्मेच मे सतम्‌ । ' 
श्रास्थितः स हि युक्तात्मा मामेवानुत्तमां गतिय ॥--- 

यीता, ७ | १६-१६ । 

भगवान्‌ कहते हैं,-'हे भरत-श्रेष्ठ अर्जैन, पुण्यवान ही मेरा 
भजन करते हैं । वे बार प्रकार के होते हैं; (१) रोगी, (२) तत्व 
जानने की इच्छा करने वाले, (३) भ्र्थार्थी अर्थात्‌ भोग चाहने वाले 
और (४) ज्ञानी | पर इन सब में ज्ञानी ही श्रेष्ठ है, क्योंकि उसका चित्त 
सब समय मेरी ओर ज्ञगा रहता है और वह केवल मेरी ही भक्ति 

करता है । ज्ञानी को मैं अल्न्त प्रिय हूँ और मुझे चह असन्त प्रिय 
है। यों ते। ये सव उत्तम हैं पर इन में ज्ञानी का ते मैं अपनी आत्मा 
ही समभता हूँ, क्योंकि, वह मुझ में चिच् लगा कर, मुझे हा 

सर्वोत्तम गति समझ कर मेरा ही आश्रय ग्रहण करता है |? 

गोता के बारहवें अध्याय में सगवद्भक्त के जे लक्षण लिखे 

हैं उन्र का पढ़ कर यह ख़याल द्ोता है कि गीता का लक्ष्य भाव- 

अघान भक्ति नहीं है। 

श्रद्देश सर्वभूतानां मेत्र:ः करण एव च । 
निमममो तिरहड्रारः समदुःखसुखः च्मी || 
सन्तुष्टः सतत योगी यतात्मा इृढ़निश्चयः ।' 

मय्यपितमनेबुद्धियाँ मे भक्तः से में प्रियः ॥ 
यरमान्नेदहिजते जाके लेकान्नोद्विजते च यः । 

हर्पामर्पभयोह्वेगैमुक्तो यः स च॒ मे प्रियः ॥ 
अनपेदः शुचिरदेत्त उदासीने गतब्यथः । 
सर्वासस्पपरित्यागी यो मद्मक्तः स से प्रियः ॥ 
ये न हृष्यति न द्वेष्टि न शोचति न कांचति । 
शुभाशुभपरित्यागी भक्तिमान्‌ यः शत से प्रियः ॥ * 



३५७ गीता में ईश्वखाद । 

साए श्री च मित्र च तथा मानापमानयेः । 

शीतोष्णसुखदुःखेपु समः संगविवर्जितः ॥ 

तुल्यनिन्दास्तुतिमानी सन्तुशे येन केनचित्‌ । 
अनिकेतः स्थिरमतिभक्तिमान्‌ मे प्रियो नरः ॥- 

गीता, १३ | १३-१६ | 

'जे किसी से ह्वेष नहीं करता, जो भूत मात्र का मित्र है, जो. 
दयाशील है, जिसमें “मेरा और में? भाव नहीं है, जिसे सुख 
दुःख दोनों समान हैं, जो क्षमावान्‌ हैं, जो हमेशा प्रसन्न, स्थिरचित्त 

संयमित मन, दृढ़निश्चय है ओर जिसने मन आर बुद्धि मुझे अपण 
कर दी है--ऐसा भक्त मुके प्यारा है। जिससे न लोगों को भय 
है--न वह किसी से भीत होता है; दूसरों का हुए, क्रोध सुख देख 
कर खेद, भय और विषाद, से जो मुक्त हो गया है--वह मुझे 
प्यारा है। जो कुछ मिलते उसी में सन्‍्तुष्ट, पवित्र, आहल्स्यहदीन, 
पक्तपातहीन, दुःखरहित और फल की आशा छोड़ कर कर्म करने 
वात्ना भक्त मुझे प्यारा है। जे आनन्द से फ़ूलता नहों, दुःख से 
उकताता नहीं, इष्ट पदार्थ के नाश से शोक नहीं करता, किसी का 
लोभ नहीं करता, जिसने शुभ और अशुभ देनों का त्याग किया 
है जे भक्तिमाव है--वह मुझे प्यारा है। जे शत्र और मित्र को 
समान समझता है, सान और अपमान को, ठंढ और गर्मी को, 
सुख और दुःख का, समान समझता है, और सब प्रकार का संग 
जिसने ज्याग दिया है--वह मुझे प्यारा है। जिसके लिए निन्दा 
और स्तुति समान है, जे बकवाद नहीं करता, सदा सन्तुष्ट रहता 
है, जो यह नहीं समझता कि यह घर मेरा है। जिसका चित्त 
स्थिर है, जो भक्तिमान्‌ है--बह मुझे प्यारा है 
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ज्ञान भक्ति से अलग नहीं है इसी बात को समभाने के लिए 
ज्ञात का लक्षण कहते हुए गीताकार कहते हैं, 

मयि चानन्यग्रेगेन भक्तिरव्यभिचारिणी |--गीता, १३ । १० 

अनन्य-भाव-युक्त एकनिप्ट भक्ति ही ज्ञान है !? 
ध्यानवादियों के मत में चित्तवृत्ति का निराध ही कैबल्य- 

सिद्धि का एक मात्र उपाय है। चित्तवृत्ति का निरेध फरने को 
लिए उन्होंने नाना प्रकार के उपाय बताये हैं--अभ्यास, वैराग्य, 
इंख्वर-प्रणिधान, प्राणायाम, श्रसमिसत ध्यान आदि । योगसिद्धि 
का फल है-- द्रष्टा के खरूप में अवस्थान,--पुरुष खतंत्र (केबल) 
होकर अपनी निम्मंत्न ज्योति में प्रतिष्ठित द्वोता है--ऐसा कहते 
हैँ । इसलिए उनके अभीष्ट योग में जीव अ्रह्म का संयोग नहीं है-- 
उसमें प्रकृति श्रौर पुरुष का वियोग है । 

पुंप्रकृत्पोवियोगो$पि येग इत्युदितो यया । 

पर, गीता में मत्त के संयम के साथ ईश्वर में चित्त लगाने का 
बार बार उपदेश दिया है,-- 

मनः संय्रम्य मशजित्तो युक्त आसीत मत्परः । गीता, ६ । १४ । 

गीता में यह भी लिखा है कि योग के फल्ल से जिस शान्ति 
की प्राप्ति होती है वह भगवान्‌ में स्थिति ही का फल्ष है | 

शान्तिं निर्वाणपरमां मत्संस्थामधिगच्छुति ।--गीता, ६ ।॥ १< । 

इसलिए गीता के मत में ईश्वर में चित्त लगाना ही योग है। 

ईश्वर को वाद करके गीता के सत में योग करना विस्कुल् अम़न्‍्भव 

है। भगवान्‌ में चित्त समरपण करके जो अद्धायुक्त भगवान्‌ का 

भजन करते हैं गीता के मत में वे ही श्रेष्ठ योगी हैं । 
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येगिनामपि सर्वेपां मद्गतेनान्तरात्मना । 

भ्रद्धावान्‌ू भजते ये मां स मे युक्ततमो मतः ॥- गीता, ६ । ४७। 

गीता में और भी लिखा है,-- 
ये मां पश्यति सर्वत्र संव च मयि पश्यति । 

तसयाहं न प्रणश्यामि स च मे न प्रणश्यति ॥ 

स्वेभूतस्थित यो मां भजत्पेकत्वमास्थितः । 

सर्वधा वर्तमाने।5पि स येगी सयि चतेते ॥ 
“गीता, ६ | ३०-- ३११ | 

'जे| सब में मुझको और सुझममें सब को देखता है, उसके लिए 

कभी मैं नष्ट नहीं होता और मेरे लिए कभी वह नष्ट नहीं होता। 

जो अभेद भाव से रहता है, और सभी भूतों में में हूँ यह जान कर 

मेरा भजन करता है वह योगी चाहे जिस श्रवस्था में रहे पर वह 

मुझी में रहता है |” 

इसी लिए भगवान्‌ गीता में इस चरम योग का उपदेश देते हैं,-- 
मन्पना भव मद्भक्तो मद्याजी मां नमस्कुह ! 
मार्मेबैष्यसि थुक्त्यैवमात्मानं मत्परायणः ॥--गीता, ६ | ३४ । 

“अपना सन मुझे श्रप॑श करो, मेरी भक्ति करो, मेरी पूजा करो, 
अझे नमस्कार करो, चित्त का समाधान कर उसे मुझ में मिल्लाओ 
2] ७ ५ 

ओर सर्वधा मुझमें ही श्रासक्ति रखे; तव मुझसे मिल्लोगे !? 

सर्वभूतस्थमास्मानं सर्वभूतानि चात्मनि । 
ईचते यागयुक्तात्मा सवंश्र समद्शनः ॥--गीता, ६ । २६ । 

“जिस का सन योग में स्थिर हो गया है, उसकी दृष्टि सर्वत्र 
्े पु ब् ब्थ७ समान रहती है और वह अपने को सब भूतें में तथा सब भूतों 

की अपने में देखता है |? १ 
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गीता के मत सें ध्यानयोग द्वारा भी मोक्त की प्राप्ति होती है- 
पर वह ध्यान भक्ति से हीन नहीं है। ध्यानवाद में ईश्वर का स्थान 
कितना गौण है और उसमें भक्ति का अवसर कितना कम है--यह 
बात इस बहुत पहले कह चुके हैं। किन्तु गीता के बताये ध्यान- 
योग में ईश्वर ही का अवल्वम्ध है और उसकी भक्ति ही करना 
मुख्य बात है । फिर उसके फल से योगी समदर्शी होकर सब भूततों 
में भगवान्‌ के साज्ञात्कार रूप चरम ज्ञान को प्राप्त कर लेता है । 

शव यह ख़ब अच्छी तरह देख लिया गया कि क्या कर्म्से, क्या 
ध्यान और क्या ज्ञान--गीता ने सभी के साथ इंश्वर-भक्ति को 
संयुक्त किया है। जिस तरह सूत में मणियाँ पुरी रहती हैं उसी 
तरह गोता के बताये कर्म, ज्ञान, और ध्यान के बीच में ईश्वर पुर 
रहा है। कम्सवाद, ध्यानवाद और ज्ञानवाद में ईश्वरवाद भरा 
हुआ है। 

ब्रह्मसूत्र को देखने से पता लगता है कि बादरायण विद्या को 

ही मोक्षप्राप्ति का उपाय बताते हैं । 

पुरुषा्थोंतः शब्दात इृति बादरायणः ।--३ | ४ । १ सूत्र । 

अ्स्माद वेदान्तविहितादाव्मज्ञानात्‌ खतंत्नात्‌ पुरुषायेंः सिद्धथतीति बाद 
रायय श्राचार्य्यों भन्‍यते ।--शझ्जुरभाष्प । 

अर्थात्‌ वादरायणय के मत में वेदान्त के बताये आत्ज्ञान से 

ही पुरुषाथ की सिद्धि होती है, क्योंकि श्रुति में भी कहा है,-- 

वरति शोकमाध्ष्मवित्‌ । ब्रह्मवेद ब्ह्मैव भचति ॥ 

धरत्मक्ञ व्यक्ति शोक का वर जाता है,? तत्रह्म .को जान कर 
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ब्रह्म होजाता है ।” इस लिए बादरायण के सत में विद्या हो पुरुषाथे 

की जननी है--रहा कम्म--वह विद्या का सिफ शअज् दे । 

जैमिनि का सिद्धान्त इसके ठीक विपरीत है। उनके मत में 

ज्ञान ही कर्म का अंग है | त्रह्मसूत्र के तीसरे अ्रध्याय के चौथे 

पाद में बादरायण कर्म्मे और ज्ञान के भ्रड्जाड्डित्व का विचार करते 

हुए जैमिनि का मत पूर्वपक्ष की तरह लिखते हें,-- 

शेषत्वात्‌ पुरुषार्थवादो वधाउन्येपु इति जमिनिः | हे । ४ । २ । : 

जैमिनि के मत में--ज्ञान से मुक्ति द्वाती है! यह वात जो 
श्रुति में मिल़्ती है वह केवल अधैवाद है । देह से अलग आत्मा 

है, वही कम्स करता है--इस ज्ञान को दृढ़ कराकर कर्म्मी को 
कर्म्म में उत्साहित करना ही इन श्रुतियों का लक्ष्य है। 

बादरायण ने तीसरे सूत्र से सातवें सूत्र पय्यन्त जैमिनि की 
युक्तियाँ दी हैं श्र आठवें सूत्र से सत्रहवें सूत्र तक एक एक करके 
उन का खण्डन किया है| 

अतोध्पि न विद्यायाः कम्मशेपत्वे नापि तह्िपयायाः फलश्रतेरयथायैत्व॑ 
शक्यमाभ्रयितुस्‌ ।--३ | ४। १६ सूत्र पर शह्ूरभाष्य । 

“विद्या को कर्म का अड्ग बताना और विद्या की फलश्रति की 
अयधार (अथेवाद) बताना ठीक नहीं है । 

आश्रमविहित कम्मे ज्ञान का भ्रज्ज है, ज्ञान की उत्पत्ति का 
सहकारी कारण है, बादरायण ने नीचे लिखे सूत्रों में इस बात का 
प्रतिपादन किया है 
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स्वापित्तः च यज्ञादिश्रुतेरश्ववत्‌ ।# ३। ४ । २६ सूत्र । 
विहितत्वादाश्रयकम्सापि | सहकारित्वेन च। ३ | ४ । ३९-३४ | 
विद्यासहकारीणि तु एतानि स्युः ।--शह्डूर । 

अर्थात्‌ आश्रम-विहित कर्म ज्ञानोत्पत्ति के सहकारी 
कारण हैं। ' 

ज्ञानोपत्ति के अड्ग रूप में शम दम आदि का भी ज़रूर अलु- 

छान करना चाहिए--बादरायण ने नीचे लिखे सूत्र में यह बात 
बताई है,-- ' 

शमदमाधपेतः स्यात्‌ तथापि तु तद॒विधेः सदज्तया तेषामवश्यालुष्ठे 
यत्वातू। ३। ४ | २७ | सूत्र । 

यदि कोई प्रतिबन्ध न हो तो इसी जन्म में ज्ञान उत्पन्न हो 
सकता है, नहीं--दूसरे जन्म में ते होगा ही । 

ऐटहिकमपि श्रग्रस्तुतप्रतिबत्धे तदशंनात्‌ (--अक्मसूत्र, ३ | 9 | ९१ | 

तस्मात्‌ ऐहिक भ्रामुष्मिकं वा विद्याजन्म प्रतिवन्धक्षयापेत्चया इति 
स्थितस्‌ । शक्लरमाष्य । 

श्र्थात्‌, प्रतिवन्‍्ध दूर होने पर इस जन्म में ह्वी या दूसरे जन्म 
में विद्या (ज्ञान) उत्पन्न द्वोती ही है। 

बादरायण के मत में इसी विद्या का फल्ल मुक्ति है। उस में भी 
अनियम है, अर्थात्‌ मुक्ति ऐड्विक वा आमुष्मिक (परलोक में होने- 
वाली) भी हो सकती है। 

# उत्पन्ता हि विद्या फलसिद्धि प्रति न किन्चिदन्यत्‌ अ्पेष्ते । उत्पत्ति प्रति 

तु श्रपेक़ते | कुततः ९ पज्ञादिश्रुतेः । इस सूत्र पर शक्लूरभाष्य। 
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एवं मुक्तिफलानियमः । तदवस्थावइतेः | | ब्रह्मसूत्र, ३ | ४ | ६२ । 

किन्तु ये शमदमादि और आश्रमकर्म्स ज्ञान-लाभ के सिफ़े 
बहिरड़ साधन हैं । ज्ञानप्राप्ति के अन्तर साधन--श्रवण, मनन 
और निदिध्यासन हैं । क्योंकि श्रुति कहती है ,-- 

श्रात्मा वा भरे द्रृषटव्यः श्रोतष्यो मन्तव्यों निदिध्यासितव्यः । 

आत्मा को देखना चाहिए, सुनना चाहिए, मनन करना 
चाहिए, और ध्यान करना चाहिए ! अर्थात्‌ आ्रात्मा को साक्षात्‌ 
करने के उपाय हैँ--श्रवण, सनत और निदिध्यासन, पहले, आत्मा 
के विषय में श्रुतिवाक््य सुनने चाहिए। उसके बाद उनका मनन 
और निदिध्यासन करना चाहिए। ऐसा करने से साधक को आत्मा 
का साज्ञात्कार हो जाता है। बादरायण ने इसी श्रुति पर सूत्र 
किया है,-- 

श्रावृत्तिसकृदू उपदेशात्‌ । 
लिज्ञाघ् । अहासूत, ४७ १ | १--२ | 

श्रवण, मनन और निदिध्यासन के एक दफ़ा करने से यदि 
«* श्रात्मद्शन न हो तब इन को बार बार करना चाहिए। जब तक 

श्रात्मदशन न हो तब तक किये जाना चाहिए। शात्र में इसी 
लिए उन को बार धार करने के अनेक उपदेश दिखाई देते हैं। 

श्रवण, मनन और निदिध्यासन बार बार हो नहीं देहान्त तक 
.फैरने चाहिए। 

.. छल सूत्र प शक्षम्माप्य और तह का है। एप 77775 इस सूत्र पर शड्लस्भाष्य और तरह का है। हमने 
सतत का अनुप्तरण किया है। ' 5 

बन्‍न्‍०-ब 

यहाँ रामानुन के 
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शाप्रयाणात्‌ तत्रापि हि दृष्टम !--अह्मसूत्र, ४ |! १२ । 

आत्म-साक्षात्कार के लिए उपनिषद्‌ में अनेक तरह की 

प्रणालियाँ कही गई हैं | बादरायण ने तीसरे प्रध्याय के तीसरे पाद - 

में इस की भ्रालोचना की दै। 

नानाशब्दादिभेदात्‌ | बरह्मसूत्र, ३। ३। ९८ । 

यह उपासना प्रधानतः तीन प्रकार की है; अ्रड्ाश्रित, तटस्थ 
वा प्रतीक ओर अरहंभरद् ।# बादरायण अहंग्रह-डपासना का श्रतु- 

मोदन करते हैं | इस विषय में उन्होंने सूत्र किया है,--- 

श्रात्मेति तृपगच्छन्ति ग्राहयन्ति च +--बह्मसूत्र, ४ । १॥ ३ | 

“उस परमात्मा को अपनी आत्मा के रूप में ही जानना होगा।! 

श्रधात्‌ “से५ ६” भाव में उपासना करनी होगी । 

# प्रत्येक उपासना के श्रनेक भेदों में जिनका उपनिषदों में वर्णेत है--- 

बादरायण किसको पसन्द करते हैं और किस के नहीं--इस वात का विवेचन 

उन्होंने इस पाद के ४८ सूत्र से ६६ सूत्र परवैन्‍्त किया है । उन के सिद्धान्त 

में अरहग्रद-उपासना में ही विकल्प का नियम है--अर्थाव किसी एक विशेष 

प्रणाली का अनुसरण करना ही होगा । 

चिइल्पो5विशिष्टफहत्वात्‌ | बह्मसूत्र, ३। ३ । ९६ । 

तटस्थ उपासना में साधक जैसी इच्छा दे समुचय कर सकते हैं और 

नहीं भी कर सकते | 

काम्यास्तु यथाकाम समुचियेरत्न वा पूर्वहेल्वमावाव्‌ । अहासूत्र, ॥ ! 

३।६० | 
ड 

और श्रेगाश्रित उपासना के विकल्प और समुद्य में जसी इच्छा हा। कर 

सकते हैं । , 

अन्लेपु यधाश्रयभावः । बह्मसूत्र, ३ । ३ । ६१ । 
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प्रतीक उपासना से यह प्रयोजन सिद्ध नहीं होता | इस लिए 

बादरायण कहते हैं कि प्रतीक में अ्रहंज्ञान को स्थापित नहीं 

करना चाहिए । 

न प्रतीकेन हि सः ।--अहासूत्र, ४ | १। ४ । 

परन्तु प्रतीक में अह्मदृष्टि रखनी चाहिए । 

व्रह्मतश्रित्कर्षात्‌ (--अह्मसूत्र, ४ | १ । * । 

क्योंकि ब्रक्मदष्टि से देखे जाने के कारण, तश्रह्मभाव से 

भावित होने पर प्रतीक भी उत्कृष्ट ज्ह्म का अध्यास दोने से 

उत्कृष्ट फत्न को देता है । 

कहना नहीं होगा कि थे उपासनायें और भक्ति-प्रणोदित 
_इेश्बर-भजन एक चीज़ नहीं हैं । वास्तव में महासूत्र, में कहीं 
भी भक्ति शब्द का प्रयोग नहीं किया गया है--भक्ति फी बात 

भी कहीं नहीं उठाई गई है । बस तीन जगह भक्ति का और 
इशारा है,-- 

(१) भ्रपि सराधने प्रद्मत्यानुसानाभ्याम्‌ /-३ | २। २ ए सृत्र । 

अ्पि चैन आत्मान सैराधनकाले पश्यन्ति योगिनः । संराधन भक्तिध्यान- 
'प्रणिधानायनुआनम्‌, शहूरसाष्य । 

थोगी संराधनकाल्ष सें परमात्मा का दशन करते हैं। संराधन का 
अथे है, भक्ति, ध्यान और प्रणिधान आदि अनुध्लान करना । 

(२) परामिध्यानासु तिरोहितम्‌ (--३ । २। २ सूत्र । 
व्युवस्तिरोदित सत्‌ परमेश्वरमभिध्यायतो ्रतमानस्य जन्‍्तेः + ३ ३८ 

>६ इंश्वरप्रसादात्‌ संसिद्धस्त कस्यचिदाविभंवति । - 



उन्नीसवाँ अध्याय | ३६३ 

परमेश्वर का ध्यान करनेवाले यत्नशील साधक को ईश्वर 
के प्रसाद से उसका खोया हुआ इश्वरभाव फिर प्राप्त हो जाता है ए 

(३ ) तदोकोग्रज्वलन तत्मकाशितद्वारो हा्ानुगृह्दीतः शवाधिकया |--- 

४|२।१७ 

विद्वान साधक का ब्ह्मागार ( हृदय ) उज्ज्वल हो जाता है। 
तभी वह द्वार देख पाता है और इस तरह का “हाईनुगृहीत'” साधक 
सौ से अधिक नाड़ियों (सुपुम्ना) के सार्ग से बाहर निकल जाता है ! 

हाहनुगृहीतः ८ हृदयातयेन ब्रह्मणा सम्पासितेव भ्रजुगृह्षीतः ।--शह्ूर ।- 
प्रसन्‍्तेन हाइन परमपुरुषेण श्रनुगृहीतः |--रामाजुज । 

भ्र्धात्‌, इसी तरह के साधक के प्रति हृदय में स्थित भगवान्‌ 
भ्रतुप्रह करते हैं | 

इन सूत्रों को छोड़ कर और कहीं भी इश्वर-भक्ति का प्रसद्भ 
नहीं पाया जाता है। 

पर गीता की आ्रा्नेचना करने से मालूम होता है कि उसमें 
भक्ति का खान बहुत ऊँचा है। भक्ति ही साधक का मुख्य झव- 
लम्ब है। भक्ति साधन के मार्ग में प्रधान सहारा है । 

भगवान्‌ कहते हैं, 
देवी छोपा गुणमयी मप्त माया हुरलयया । 
मामेव ये प्रपधन्ते मायामेता तरन्ति ते ॥“गीता, ७ । १४। 

'मेरी यह अ्रतिदिष्या और त्रिगुणात्मिका माया अत्यन्त दुस्तर 

है। जे अनन्यभाव से मेरा ही भजन करते हैं, वे ही इसका पार 
पा सकते हैं !” 

भगवान्‌ को प्राप्त करने का उपाय क्‍्यां है 
२४ 



३६४ गीता में इश्वरवाद | 

है तमेच शरण गच्इ सर्वेभाव्रेन भारत | 

ततसादात्‌ परां शान्ति स्थान प्राप्स्यसि शाश्रतस्‌ ।--- 
गीता, १८5। ६२॥ 

[ ५] [| 

'हे भारत, तुम सब प्रकार से उसी हृदय-स्थित इश्वर की. शरण 

जाओ, उसके प्रसाद से तुम परम शान्ति और शाश्वतपद पाओगे | 

गीता, श्रनेक्त जगह ऐसी भक्ति फो ही इश्वरप्राप्ति का मुल्य 
उपाय बताती है,-- 

सन्‍्मता भव सद्भक्ती सद्याजी मां नमस्कुरु । 
मामेबेष्यसि युक्तयैवसात्मानं मत्परायणः ॥ गीता, ६ । ३४ । 
मचित्ता मद्गतप्राणा वेधधयन्तः परस्परम । 
कथयन्तश् मां नित्य तुष्पन्ति च रमन्ति च॥ ग्रीता, १० । ६ । 
भक्तया त्वनन्यया शक्य श्रहमेव॑विधेजुन । 
शातु द्रष्ट च तर्वेन प्रवेष्दुलु परन्‍्तप ॥ 
मल्कम्मेंकृन्मप्परसा मद्भक्तः सड्नवर्जितः । 
निवेरः सर्वभूतेपु यः स मा्मेत्रि पाण्डव ॥ गीता, १३ | १४-११ । 
ये तु सर्वाणि कर्म्माणि मयि संन्यस्य मत्पराः । 
अनन्येनैव येगेन सां ध्यायन्त उपासते ॥ 
तेषामहं समुद्धत्तों सृत्युसंसारसागरात्‌ । 
भवाप्ति न चिरात्‌ प्राथे मय्यावेशितचेतसाम्‌ ॥ 
सय्येव सव आधत्स्व मयि बुद्धि निवेशय । 
निवसिष्यसि मय्येव श्रत ऊध्चे न संशय ॥--गीता, १३ । ६-८ । 
तस्मात्‌ सवंधु काल्ेषु मामनुस्मर युध्य च । 
सप्पपितिमनाबुद्धिमांसेवैष्यस्थसेशयस्‌ ॥ 
अभ्यासयेगयुक्तेन चेतसा चान्यगामिना | 
परम पुरुष दिव्य याति पार्धानुचिल्तयन्‌ | 
कवि पुराणमनुशासितारमणोरणीयांसमजुसरेधः 
स्ेस्य धातारमचिन्यरूपप्रादिद्यवर्य तमसः पर्वत ॥ 



उन्नीसवाँ अध्याय । ३६५ 

प्रयाणकाल्े मनसा5चलेन भक्तया युक्तो योगवलेन चैव | 
अवोर्मध्ये प्राणमावेश्य सम्यक स त्तं परं पुरुपभ्ुपेति दिप्यम्‌ ॥-- 

गीता, ८ | ७-१० । 
अ्नन्यचेताः सतत ये मां स्मरति नित्यशः । 
तस्याई सुलभः पार्थ निश्ययुक्तस्य योगिनः ॥--गीता, ८। १४ । 
पुरुषः स परः पार्थ भक्त्या लस्‍्यस्व्वनन्यया | 
यर्वान्तःस्थानि भूतानि येन सोम ततम्‌ ॥ गीता, । २२ । 
माथु योध्ज्यभिचारेण मक्तियोगेन सेचते | 
स गुणान्‌ समत्तीत्येशन्‌ ब्रह्म मूयाय कल्पते ॥--गीता, १४ ।१६। * 
सर्वेकर्म्मण्यपि सदा कुर्बाणों मद्व्यपाश्रयः । 
मत्रसादादवाप्मोति शाश्वतं पद्मध्यग्म्‌ ॥ गीता, १८ | ९६ । 
ये। मार्मेचमसंमूढो जानाति पुरुषोत्तमम | 

स सर्चविद्‌ भजति मां स्वेभावेच भारत ॥ गीता, 3६।१६| 
मच्चित्तः सर्वेदुर्गाण मगसादात्‌ तरिष्यसि | गीता, १८ | ४६ । 

'अ्रपना मन मुझे श्रप॑ण करो, मेरी भक्ति करो, मेरी पूजा 
करा, मुभे नमस्कार करो, चित्त का समाधान कर उसे मुझमें 

मिलाओ। ओर सबंधा मुझ में ही आसक्ति रखे, तब भुभसे 
मिलागे ।! 

वे मुझमें चित्त लगा कर, मुझको अपना कर, एक दूसरे को 

मेरे सम्बन्ध सें समभझाते हुए, मेरा भजन करते हुए, स्वदा सन्तुष्ट 
रहते हैं आर पानन्द से समय विताते हैं |? 

“हे परन्तप अजुन, केवल अनन्य भक्ति से मुझे चाहे जे इस 
प्रकार जान सकता है, प्रत्यक्ष देख सकता है और मुझमें मिल 
सकता है | ' ई 

“हे पाण्डव, मुक्त पर विश्वास करे जो मनुष्य कर्स करता है, 
| 



३६६ गीता में इश्वस्बाद | 

जे मुझे ही परम पुरुषाथ समझता है मेरी ही जो भक्ति करता है 
जे। और किसी प्राणी से द्वेष नहीं करता, वह मुभसे“मिल . 
जाता है ।” 

जो अपने सब कर्म्म मुझे अपेण कर, मुझ पर ही भरोसा रख 
कर, अनन्य भक्ति से मेरा ध्यान करते हैं और मेरी सेवा करते हैं ।” 

'उनका चित्त मुझमें बेंघा रहता है। इसलिए हे पाथे, में 
मृत्यु-युक्त संसार-सागर से उनका शीघ्र ही उद्धार करता हूँ ॥ 

अुक्त में हो मन रखे, मुझ में हो बुद्धि रखे, इससे देहान्त 

के बाद तुम निश्चय मुझ सें हो वास करोगे--इसमें सन्देह नहीं ॥ 

“इसलिए सब समय मन और बुद्धि मुझमें लगा कर मेरा 
ध्यान करो और युद्ध करो; ऐसा करने से तुम भी निःसन्देह मुभमें 
मिल्ल जाओगे । 

'हे पार्थ, जो मनुष्य अ्रपने चित्त को इधर उघर कहीं भटकने 
न देकर, भ्रभ्यास से उसे एकाग्न कर, परमप्रकाशमय पुरुष का 
चिन्तन करता है, वह उसमें मित्त जाता है । 

जो अन्त समय स्थिर मन कर, भक्तियुक्त होकर, योगवल 
से दोनें भोंहं के बीच में प्राणों को स्थिर, करता है; और सर्वश्ञ 
अनादि, सबके सज्चात्षक, सूक्ष्म से भी सूच्म, सबके पालन करने 
वाले, अचिन्द रूप, सूच्य को भी प्रकाश देने वाले तमोागुण से 
दूर रहने वाले दिव्य परम पुरुष का सतत चिन्तन करता है, वह 
देह-याग के बाद उसी में मित्र जाता है। 

है पाथे, जो अनन्यगति होकर सर्वदा मेरा ही स्मरण करता 
! “से सदा सन्तोष-युक्त योगी को सहज में मेरी प्राप्ति होती है । 



उन्नीसवाँ अ्रध्यांय । .. इहू७ 

“हे पाथे, जिसमें ये सर्वभूत हैं और जिसकी सामथ्य से यह ' 
सब चल्न रहा है वह परम पुरुष अनन्यभक्ति से ही प्राप्त होता है !” 

जे एकनिष्ठ होकर भक्तिपृ्वक मेरी सेवा करता है वह 
निश्चय ही इन गुणों को भज्ती भाँति जीतता है और त्रह्ममाव के 
योग्य होता है | । 

सब समय अपने कत्तेन्यों का पालन करते हुए ही जो मेरी 
प्राप्ति की इच्छा फरता है वह मेरी कृपा से अनादि और अ्रव्यय 

पद प्राप्त करता है !? 

"हे भारत, जो माह से मुक्त होकर मुझे ही पुरुषोत्तम समझता 

है वह सर्वज्ञ होता है श्रार सब प्रकार से मेरी ही उपासना 
करता है / 

“यदि तुम मुझमें चित्त लगाश्रोगे तो मेरी कृपा से समस्त दुःखों 
से पार हो जाओगे ।! 

परन्तु जिस भक्ति को भगवान्‌ ने माया रूप समुद्र को तरने 

की तरणी बताया है--वह भक्ति ज्ञान-फर्म्से-ध्यान-धर्जित भक्ति * 

नहीं है । उस भक्ति के साथ ज्ञान, कर्म और ध्यान अपू् 
समन्वय के डोरे में गुथे हुए हैं। भगवान्‌ कहते हैं-- 

तेपाँ सततयुक्तानां भन्नर्ता प्रीतिपूंकस्‌ । 
ददामि छुद्धियाग॑ त॑ येन मामुपयान्ति ते ॥ 
तेपामेवानुकम्पार्थभहमज्ञानज तमः । 
नाशयाम्यात्मसावस्थो ज्ञानदीपेन सास्वता ॥ 

गीता १३० | १००११ । 

पंचित्त का समाधान कर वे प्रेम से मेरा भजन करे हैं। में 

उनकी ऐसी बुद्धि देता हैँ जिससे वे मुझे प्राप्त कर लेते हैं |! 



३६८ गीता में ईश्वखाद । 
“उन पर अमुभह करने के .लिए में उनकी बुद्धि में वास कर 

भल्ती तरह प्रकाशित ज्ञान-दीप फी सहायता से भ्रज्ञान-मूलक 
प्रन्धकार का नाश करता हूँ । 

तभी ते भगवद्क्त उच्चतम ज्ञान का श्रधिकारी होता है । 
गीता का भक्त निकम्मा भावुक ही नहीं है--इस बात को गीता 
साफ साकु भाषा सें कहती है,-- ह 

मत्कस्मेक्ृन्मपपरमे मद्भक्तः सहवजितः । 
निवेरः सवेभूतेपु यः स मामेति पाण्डव ॥ गीता, ११ । ९३ । 

हे पाण्डव, मुक्त पर विश्वास कर जो मुष्य कर्स्म करता है, 
जो मुझे ही परम पुरुषाथ समझता है, मेरी ही जो! भक्ति करता 
है, जो और किसी प्राणी से द्वेप नहीं करता वह मुझ से मिल 
जाता है ! 

इससे पता चलता है कि भक्त साधक ध्यानयोग से विरत 

नहीं है, 
मन्सता भव मद्भक्तो मद्याजी मां नमस्कुरु। 
मार्मेवेष्यसि युत्तमेवमात्मान मत्परायणः ॥--मीता, ६ | ३४ । 

ये तु सर्मणि कर्म्माँणि मयि संन्यस्य मत्परा। । 
अनन्येनेव योगेन मां ध्यायन्त उपासते ॥-.गीता, १२ । ६ । 

“अपना मन मुझे अपण करो, मेरी भक्ति करो, मेरी पूजा करो, 
मुभे नमस्कार करो, चित्त का समाधान कर उसे मुझमें मिलाओ 
और सर्वथा मु में ही आसक्ति रखे; तब मुझसे सिलोगे | ' 

५ जे अपने सब कर्म मुझे भ्रपण कर, मुझ पर ही भरोसा 
डर रख कर अनन्य भक्ति से सेरा ध्यान करते हैं और मेसे सेवा 

फरते हैं !? 



उन्नीसवाँ अध्याय | ३४६७ 

गीता में और भी लिखा है,-- 
अभ्यासयेगगयुक्तेन चेतसा नान्यगामिना । 
परस॑ पुरुष दिव्य॑ याति पार्धानुचिन्तयन्‌ ॥ 
कवि पुराणमनुशासितारमणोरणीयांसमजुस्मरेद्‌ यः । 
सर्वेस्थ धातारमचिन्त्यरूपमादित्यवर्ण तमसः परस्तात्‌ ॥ 
प्रयाणकाले मनसा चल्लेन भक्त्या युक्तो योगबतल्लेन चेव । 
आुवेर्मध्ये प्राणमावेश्य सम्पेकू स त॑ पर पुरुपम॒ुपैति दिव्यम्‌ ॥ 

गीता, ८झ । झ। १०। 

है पाथे, जे। मनुष्य अपने चित्त को इधर उधर कहीं भटकने 
न देकर, अभ्यास से उसे एकाग्र कर परम प्रकाशसय पुरुष का 
चिन्तन करता है, वह उसमें मित्न जाता है | जे! अन्त समय, स्थिर न 
मंत्र कर, भक्तियुक्त दवोकर योगबल से दोनें भौंहों के बीच में 
प्राणों को स्थिर करता है; और सर्वज्ञ, भ्रनादि, सब के सञ्चालक, 

सूक्मम से भी सूक्ष्म, सब के पालन करने वाले, अचिन्य रूप, सूझ्य 
को भी प्रकाश देनेवाले, वमेगुण से दूर रहनेवाक्षे दिव्य परम पुरुष 

का सतत चिन्तन करता है, वह देहत्याग के बाद, उसीमें, मिल 
जाता है । 

गीता की बताई हुई भक्ति में ज्ञान कर्म और ध्यान मिलते 
हुए हैं। ; 
गीता में भगबद्भक्ति का कितना प्राधान्य है, यह बात: 

अठारहबे' अध्याय की भ्ालेचना करने से बहुत कुछ मालूम हो 

सकतो . है! भगवान कहते हैं,--- 
बुदूध्या .विशुद्धया युक्तो एत्यात्मान॑ नियम्प च । 

जद्दादीन्‌ विषयांस्त्यवत्वा रागठ्ेषो ब्युदस्य च ॥ 
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विविक्तसेवी लध्वाशी यतवाकायमावसः | 

ध्यानयेगपरो नित्य वैराग्यं समुपाधरितः ॥ 

अहडकार॑ बल द॒र्य कार्म क्रोर्ध परिग्रहस । 

विमुच्य निर्ममः शान्तो अरह्ममूयाय करुपते ॥ 

ब्रह्ममृतः प्रसत्ात्मा न शोचति न कांक्ति । 

सम्मः सर्वे भूतेपु मदूभक्ति लमते परास्‌ ॥ 

भक्तया मामभिनानाति यावान्‌ यश्चासि तत्वतः | 

तो मां तख्वतो ज्ञाला विशते तदनन्तरम ॥ 
गीता, १, ९१-१९ । 

शुद्ध बुद्धि से युक्त हो कर घैय्य से अपने चित्त का नियमन 

कर, विषयों से इन्द्रियों को छुड़ा कर काम ओर ' क्रोध का संहार 

कर एकान्त स्थान में वास कर, मिताहारी बत कर, देह, वाक्य 

और मन को अपने अधीन कर, ध्यानवत्न से परत्रह्म में चित्त 
को क्ञगा कर, वैराग्य धारण कर और भरहझ्टार, दुरामह, दपे, काम, 

क्रोध, परिप्रह मर मसल को छोड़ कर जो पुरुष शान्त हुआ है 
वह त्रह्मभूत हो गया है। जे अह्ममय हे गया है, वह सदा प्रसन्न 

रहता है, वह गये का शोक नहीं करता ओर पाने की इच्छा नहीं 

करता, जीव मात्र को सम दृष्टि से देखता है तथा मेरी परम भक्ति 

प्राप्त करता है, भक्ति से वह मुझे जान लेता है--में कितना बढ़ा 

हूँ, में क्या हूँ--यह वह ठीक ठीक जान लेता है। और इस प्रकार 
तत्ततः मुझे जानते ही वह मुझमें प्रवेश करता है अर्थात्‌ परमा- 
तन्दरूप हो जाता है । 

भगवान ने इस विशुद्ध भक्ति को ही ज्ञान का चरम उत्कर्ष 
- बताया है - 
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निष्ठा ज्ञानस्थ या परा (--गीता, १८ । ६० । 

वह परा भक्ति साधन नहीं है साध्य है। भगवान ने ते 
उससे भी बढ़ कर इसको बताया है। मह्मयमूत हाकर कहों वह 
आप्त होती है। इसी भक्ति को लक्ष्य करके भागवत कहता है,-- 

शआत्मारामाश्र सुनये निम्नन्धा भ्रप्युरुकमे । 
कुबेन्यहैतु्की भक्तिमित्यम्भूतगुणो हरिः ॥ 

जो आत्माराम हैं, जिनकी सब गाँठ खुल गई हैं वे मुनि ही 
भगवान्‌ सें अहेतुकी सक्ति करते हैं | हरि का गुण ऐसा ही है ।? 

साधन के सम्बन्ध में गीता का उपदेश इस प्रकार है,-- 
स्वेगुह्मतमं भूयः शरण में परस बचः । 
इृष्शेसि मे दृठमिति तते चक्ष्यामि ते हितम ॥ 
सनन्‍्सना भव मद्भक्तो मद्याज्ी मां नमस्कुरु । 

मार्मेवैष्यसि सत्य ते प्रतिज्ञाने प्रियोाशसि मे ।-- 
गीता, १८। ६४-६४ । 

“अरब में तुम्हें सब से गुप्त बात बताता हूँ, सुनो । तुम मेरे 
परम प्रिय हो, इसी से तुम्हारे हित की बात कहता हूँ। मुकूमें 

मन लगाओ।, मेरी भक्ति करो, मेरी पूजा करो, मुझे नमस्कार करो । 

मैं सत्य प्रतिज्ञा करके कहता हूँ कि तुम मुझ में ही मिलोगे। 
क्योंकि तुम मझ्के प्रिय हो |? 

गीता ने किस तरह ज्ञान कर्म भक्ति और ध्यान का समन्वय किया 

है इसका समभने से उसकी विशेष सार्थकता की मालूम होती है। 
जीव अह्म का अंश है। त्रह्म श्रम्ति है, जीव चिनगारी है.; 

ब्रह्म समुद्र है, जीव बिन्दु है ; जह्य चिदाकाश है, जीव चिन्मात्र 

है। इस चिनगारी को अप्ति में विकसित करना होगा, बूँद ' 
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को समुद्र में डबाना होगा और चिन्मात्र को चिदाकाश में प्रसारित 
करना होगा। साधना से ही जीव ब्रह्म वन जाता है। ऐसी 
साधना करनी होगी जिघसे कि जीव ब्रह्म हो जाय। वह साधना 

कौनसी है जिसका ऐसा प्रसतमय फल है ? ह 

जब जीव त्रह्म का अश है और त्रह्म सच्चिदानन्द है तब 
जीव भी सच्चिदानन्द है। किन्तु जीव और ब्रह्म में एक वृढ़ा भारी 
भेद यही है कि ब्रह्म में सदभाव, चितृभाव और आतनन्दभाव 
सुव्यक्त रहता है; पर जीच में श्रव्यक्त रहता है। यह श्रव्यक्त 

सत्‌भाव, चितृभाव और आनन्दभाव को साधना से सुब्यक्त 
करते ही जीव ब्रह्म द्वोजाता है। वास्तव में साथना का चरम 
फछ तह्मप्राप्ति है । जीव किप्त साधन के द्वारा तह द्वोतां है? 

श्रुति ने ज़रूर कहा है,-- 

ब्रह्मचेद अद्ोव भवति । 

“जे ब्रह्म को जानता है--त्रह ब्रह्म ही हो। जाता है !! किन्तु 
श्रुति ने यह भी कहा है,-- 

त्रह्म सन्‌ प्रह्म श्रवैति ।--वृहदारण्यक, ७ । ४ । ६ । 

ब्रह्म होकर ही ब्रह्म को जान पाता है |? 

. पहले ही कह चुके हैं कि जीव को जहा होने का अथ यही है 
कि जीव गत चितृभाव (जिस का प्रकाश विज्ञानमय कोश में द्वोता 
है), आनन्दभाव ( जिस का प्रकाश आनन्दमय कोश में होता 

. . है) और सद्भाव ( जिसका प्रकाश हिरण्मय कोश में होता 
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है)--इन तीनों भावों को सुव्यक्त कर देना | साधना का यही 

उद्देश आर लक्ष्य होना चाहिए। 

पहले ते करम्मैयोग द्वारा चित्त-शुद्धि करमा चाहिए। जिनका. 
चित्त अशुद्ध है, ऐसे साधक उच साधना के अधिकारी नहीं हैं ।# 
इसीलिए गीता कहती है,--- 

यज्ञदानतपःकरम्म न ह्याआ्य काय्येमेव तत्‌ । 

यज्ञो दान॑ तपश्चेव पावनानि सनीपिणास्‌ 0 
एतान्यपि तु कम्मांणि संग कसा फलानि च । 
कर्तन्यानीति मे पार्थ निश्चित सतमुत्तमम्‌ ॥ गीता, १८ । ४-६ । 

अर्थात्‌, चित्त-शुद्धि के लिए यज्ञ, दान और तप कर्म ज़रूर 
करने चाहिए। क्योंकि इनसे मनीषियों का चित्त भी शुद्ध होता है । 

है पाथ, पर यह मेरा दृढ़ मत है ओर यही मत उत्तम भी है कि 
थे कर्म्म सी उनमें बिना आसक्त हुए तथा बिना फल्ल 'की आशा: 
किये, करने चाहिए । 

इसके बाद ज्ञानयोाग द्वारा श्रात्मा के चित्‌भाग का विज्ञान- 

मय कोश की सहायता से विक्राश करना चाहिए । और भक्तियोग 

- हारा आत्मा का आनन्दभाव का आनन्दमय कोश की सहायता से 

विकास करना उचित है। अस्त में, ध्यानयोग द्वारा श्रात्मा के 

# इस मत का समर्थन करने के लिए शह्डूराचाय्ये ने नीचे लिखे श्रुति- 

दावय के उद॒ुधत किया है;-ऋषायपक्तिः कर्म्माणि ज्ञानन्तु परमा गतिः । कषाये 
कर्ममिः पकचे तते। ज्ञान प्रवर्चते ॥ सारे कम्मे पापों के पाचक हैं, पापों के 

नाशक हैं । ज्ञान ही परम गति है। कर्मों के द्वारा पाप नष्ट होने पर शान 

की उप्पत्ति होती है ॥? 
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सद भाव का हिरण्मय # कोश की सहायता से विकास करना 
चाहिए | इस तरह जब श्रात्मा का चितृभाव श्रानन्द्रभाव और 
सद्भाव पूर्ण रूप से विकसित हो जाते हैं तब फिर जीव जोब नहीं 
रहता--जह्य हो जाता है। ईशेपनिषद्‌ ने नीचे लिखे मन्त्र में इसी 
विषय पर लक्ष्य किया है। 

हिरिण्पगरेन पात्रेण सत्यस्थापिहितं सुखस । 
तत्‌ त्व॑ पूषर अपावण सत्यधस्माय दृष्ये ॥--हैश, १४ । 

४ सोने के आवरण से सत्य का ऊँह ढका हुआ है । हे पूषर, 
उस श्रावरण की हटा दे। फिर तू सत्यधस्मी होकर सत्य का. 
बेहका मुँह देखेगा ।” 

हिरण्मय झावरण से ढका हुआ सत्य ही माया से परे व्योति:- 
खरूप परमात्मा है। जो जोव सल्यधर्म्मा है, धर्थात्‌ जिसने साधन 
के बल्न से अ्रपने भीतर सबसे बढ़ा सदभाव भ्ती प्रकार विकसित 
कर लिया है वही परमात्मा के भ्रनावृत रूप का साक्षात्कार करने 
के योग्य है । इसी लिए वह कहता है-- 

तेजे यक्ते रूप कल्याणतमं तत्ते पश्यामि। ये।प्तावसौ पुरुषः सा5इमस्मि। मम कलम कलर अनिल अप अप लक कप कक तक 402 
# हिल्दृशास्र में साधारणतः पाँच तरह के क्ेशों का उच्लेख मिलता है; 

अन्नमव, प्राणमय, मनेस्तय; विज्ञानमय और श्रानन्द्सय | पर कहीं कहीं . 
: . इनके ऊपर हिरण्सय कोश का उल्लेख भी मिलता हैः... 

हिरण्मये परे कोशे विरजं मह्य निष्कल्म । सुण्डक, २।२१।६। 
सालूम द्वोता है इसी कोश के लक्ष्य करके उपनिषदों में “पण्णां कोशाना 

समहः ” लिखा गया है। यह हिरण्मय कोश ही ज्ञीव- का सूक्ष्मतम "और भरेधतस काश है; इसी लिए उसके लिए “परे कोशे” लिखा गया है | 
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....तुझारा कस्याणतम जो ज्योतिर्मय रूप है उसको मैं देखूँगा। 
चह पुरुष और में दो नहीं, एक ही हैं--से हम ।? ह 

... ईशोपनिषद्‌ के इस मन्त्र की व्याख्या: में शद्डराचार्य्य 
लिखते हैं,-- 

किल्लाहं न तु तां भुद्यवत्‌ याचे | योज्सौ आदित्यमण्डलस्थो व्याहत्यवयव 
पुरुष ४ » घोह सवासि। 

सै सेवक बन कर आपके साक्षात्कार की याचना नहीं करता 
क्योंकि सूर्यमण्डल में जे पुरुष है में भी वही हूँ---से५हम्‌ ।” 

|... जिन्होंने साधन फत्चन लास करके, चितृभाव और आनन्द- 
: भाव के विकास के बाद सद्भाव का विकास कर लिया है, अर्थात्‌ 

जे सच्चिदानन्द त्रह्म में मिल गये हैं उनका छोड़ कर और कौन 
; थह बात कह सकता है ! 
... प्रतएव, कर्म, ज्ञान भक्ति और ध्यान का समन्वय करके 
. गीता में यह बात दिखाई गई कि जीव के सम्पूणं विकास के लिए 

झकेला कर्म, अकेला ज्ञान, अकेली भक्ति या अकेज्ञा ध्यान ही 
काफी नहीं है | जीव को ब्रह्म] बनने के लिए इन चारों मार्गों को 

अपने वश में करना होगा, नहीं ते आत्मा का सिर्फ़ आंशिक 

विकास होगा । इसी लिए गीता ने कम्मंवाद, ज्ञानवाद, भक्तिवाद 
और ध्यानवाद का अपूर्व मिश्रण करके समन्‍्वयवाद का उपदेश 
दिया है । 



हा टीका ७. 

बीसवाँ अध्याय । 
ब्रह्मप्राति का फल | 

श्रद्वेत मत में ब्रह्म के साथ परम साम्य ही मुक्त का लक्षण 
है और त्रह्म के साथ ऐक्य ही मुक्ति का खरूप हैं । क्योंकि भ्रद्वैत- 
वादी कहते हैं कि “ब्रह्म वेद त््मेव, भवति ।” दूसरे पत्त में, विशिष्ट 
हव मत में मुक्त पुरुष कभी त्रह्म के खरूप में नहीं मिलता; उसको 
त्रह्म का खभाव ज़रूर मिल् जाता द--अ्ह्मोचित गुणों से ज़रूर 
भूषिव होजाता है--किन्तु श्रह्म के साथ एक कभी नहीं होता। 
विशिष्टाद्न ववादियों के मत में इसी का नाम मुक्ति है। इस विपय 
में गीता का मत क्या है ? 

उपनिपदों की आ्राल्लोचना करने से पता ज्गता है कि, ऋषियों 
ने जीव की उत्क्ान्ति के दे माग बताये हैं; उत्तर मार्ग और दक्तिण 
मार्ग | इनको देवयान और धूमयान भी कहते है।इस विपय में 
ठान्देग्य उपनिषद्‌ का मत इस प्रकार है;--- 

अध य इसे गरामे इशपूर्तत द्तमित्युपासते ते धूमममिसंभवन्ति धूमा- त्निंँ ्े 
थे द्वात्र राजरपरपत्तमपरपक्षायान्‌ पढ़ दुत्षिणति म्ासास्तान्‌ नेते संवत्सरममि- , 

आप्नुवन्ति । 
द माहेम्यः पितृलेक पिहलोकादाक्राशम्ाकाशाबन्द्रमसमेप घोमे राजा तदंवानामन्न त॑ देवा भक्तयन्ति | 

तस्मिन्‍्यावत्‌ संपातमूपित्वायेतमेवाध्वान पुननिवत्तेन्ते ययेतमाकाश- साख चाइुभूत्वा धूमे भवति घूमे भूत्वाउ् सवति | भर भृत्वा मेघो भवति भूल अवषति । त इृह वीहियवा श्रोपधिवनस्पतयस्ति्लमापा इति जायन्ते- 



बीसवाँ अध्याय | ३७७ 

$तो वे खल्लु हुर्निष्प्रपतरं ये योह्यज्मत्ति यो रेतः सिज्लुति तदूसय एच भवति | 
छान्‍्दोग्य ३१०।६। 

जो आम में इष्टापूर्त और दान करते हैं वे घूम को प्राप्त होते 
हैं, धूम से रात्रि, रात्रि से ऋष्णपत्त, कृष्णपत्ष से दक्तिणायन ( के 
छः मास ) को प्राप्त होते हैं, वे बत्सर को प्राप्त नहीं होते । मास 
से पिललोक, पिठलोक से झ्राकाश, आ्राकाश से चन्द्रमा--इन्हीं 
का नाम राजा सोम दै । वह देवताओं का अन्न होता है--देवता 
उसकी भक्षण करते हैं । उस जगह कम्मों के नाश होने तक उन 
(जीवों) के वास करना पड़ता है भ्रौर उसके बाद फिर जिछ मार्ग 
से गये थे, उसी मार्ग से उनको ल्लौटना पड़ता है; आकाश से वाद्ु, 
वायु से धूम, धूम से अश्र, अ्रश्न से मेघ, मेष से वृष्टि; फिर जो 
ओपधि, वनरपति, तिल, उ्द रूप सें उत्पन्न होते हैं । इससे निक- 
लना बहुत मुश्किल है। जे उस अन्न को खाता है उसी के वीर्य 

से फिर उसका जन्म होता है |? 

इसी का नाम धूमयान है। इसी को दक्षिण मार्ग कहते हैं। 
इस मार्ग से जाने वाल्ले साधकों का फिर संसार में आना पड़ता है । 

पर, जो देवयान से यात्रा करके'हें वे ऋम से त्रह्मलोक में पहुँच 

जाते हैं सौर वहाँ से फिर उनको छोटना नहीं पढ़ता। उनके विषय 

में छान्देग्य उपनिषद्‌ इस प्रकार कहता है 
ये चेमे5रण्ये श्रद्धातप इत्युपासते तेडचिंपममिसंभवन्त्यचिंपो, हरन्‌ भाषू- 

येम्ताणपत्तमापूर्यमाणपत्षाद्यान्‌ पहुदढकेति मासांस्तानू। 

मासेभ्यः संवत्सर संवत्सरादादित्यमादिल्याचन्द्रमस विद्युत तत्युरुषो मानव+ 

स एतान्‌ ब्रह्म गमयत्पेष देवयानः पन्‍्था इति। दान्दोग्य, ९।३०१-२। 



ब्ष्प गीता में ईंश्व खाद । 
अथ यहु चैवास्सिच्छव्यं कु्वन्ति यदि च नाचिपमेवामिसंभवन्यचियों5ह२ह 

आपूर्वमाणपत्तमापूर्यमाणपततादयान्‌ यहुदइकेति. सास्ांस्तान्‌ मासेम्प: 
संकत्सरं संक्‍त्सरादादित्यमरादित्याबन्गदमस चस्द्रमसो विद्युतं तत्युरुपो मानव: 
स एतानू तरह्म गमयध्येप देवपथे। श्रह्मपण एसेन प्रतिपद्यमाना इस मानव- 
मावत्त नावत्तेन्ते । छान्दोग्य, ४११।९ 

'जे जीवन में श्रद्धा रूप तपस्या करते हैँ, वे श्चि को प्राप्त होते 
हैं, भ्रि से दिवा को, दिवा से शुहृपक्ष का, शुह्धपत्ष से उत्तरा- 
यण को, उत्तरायण के छः महीनों से संवत्सर को, संवत्सर से श्रादिदय 
को, आदित्य से चन्द्रमा को, चन्द्रमा से बिजली को | एक अमानव 
पुरुष उनको ब्रह्म प्राप्ति कराता है, यही देवयान मार्ग है ! 

'ऐसे व्यक्ति का कोई श्राद्ध करे या न करे वह श्रचि को प्राप् 
होता ही है प्रौर फिर ऊपर लिखे ऋम के प्रतुसार अमानव पुरुष 
द्वारा त्रह्म को प्राप्त हिजाता है। इस पथ से जानेवाले को फिर 
मत्यज्ञोक में नहीं आना पढ़ता !? 

गीता में भी धूमयान और देवयान का उन्नेख मिलता है,-- 
यन्र फालेस्वनावृत्तिमावृत्तिम्वैद येगिनः 
अयाता यान्ति त॑ काले वच्यामि भरतपंभ॥| 
शशिश्योतिरहः शुरू: पण्सासा उत्ताययम्‌ । 
तत्र भयाता गच्छन्ति भ्रह्म ब्रह्मविदो जनाः ॥ 
धूमो रात्रिसथा कृष्ण: पण्सासा दक्षियायनम्‌ | 
तत्र चान्द्रससे ज्योतिर्योगी प्राप्य निबतते ॥ 
शुक्नकृष्णे गती देथते जगतः शाश्रते मतते । 

ह श यात्यनाइतिम्रन्ययावत्तंते पुतः ॥--गीता, ८।२३-२६। 
है भरतश्रेष्ठ, किस समय देह द्याग करने से योगी फिर 

चापस नहीं आते और किस समय झागने से फिर श्ाते हैं प्रब 



. बीसवाँ अध्याय .| ३७८६ 

मैं वह समय बताता हूँ। अप्रि, ज्योति, दिन, शुकृपण, और 
उत्तरायण में प्रयाण करने वाले त्द्विद्‌ ब्रह्म में मिल जाते हैं। 
धुभाँ, रात, कष्णपत्त और दक्षिणायन में प्रयाण करने वाल्ले योगी 
चन्द्र की ज्योति में मिलते हैं ओर फिर लौट प्राते हैं । संसार की 
नित्य चलने वाली शुकू और कृष्ण नाम की दे गतियाँ हैं। 
विद्वानों का मत है कि एक गति से जाने वाले को लौटना नहीं 

पड़ता और दूसरी गति से जाने वाले को छौटना पड़ता है / 

गीता के मत में भी शुरू पथ या उत्तर सागे से जाने वालों की 

श्ावृत्ति (वापसी) नहीं होती; किन्तु कृष्ण पथ या दक्षिण सागे से 
जाने वालों का ज्ौटना पड़ता है। दक्तिण-सार्गी की आवृत्ति गीता 
इस प्रकार बताती है। 
..आरैविद्या मां सोमपाः पृतपापा यशेरिष्ठा स्तरंतिं आर्थयन्ते। * 

ते पुण्यमासाथ सुरेन्द्रलोकमश्नन्ति दिव्यान्‌ दिवि देवभोगान्‌ ॥ 
तेत॑ भुक्तवा स्वर्गज्ञोक॑ विशालं छीणे पुण्ये मत्यंत्रोक॑ विशन्ति । 
पूव॑ न्रयीघम्मेप्तनुप्रपत्ना गतागत काम्कामा लभन्‍ते ॥-गीता, ६।२०-२१। 

तीनों वेदों का भ्रध्ययन कर यज्ञ करने वाले, यज्ञ में सोमपान 

करने वाले और उससे पापमुक्त हुए याज्षिर, यज्ञ के द्वारा ,मेरी 
आराधना करते हैं और खर्ग की प्राप्ति के लिए प्राथेना करते हैं। 

' बे इन्द्रलोक में जाकर अनेक तरद्द के दिव्य सुर भागते हैं। उस 
विशाज्न खगे सुख का उपभेग कर, पुण्य समाप्त होने के बाद वे 

फिर सत्युत्नेक में आते हैं। जे। ज्ञोग ये तीनों प्रकार के धर्म्म 

करते हैं--वे स्वर्ग और पृथ्वी सें इसी प्रकार आया जाया 

करते हैं !? 
२४ 



इे८० गोता में इंश्वखाद । 

बादरायण ने चौथे अ्रध्याय के दूसरे पाद में जीव की उत्क्रान्ति 
का प्रकार बताया है। उनके उपदेशों का सार यही है कि मरने के 
समय जीव की सब इन्द्रियाँ और प्राण सूक्ष्म भूत में मित्र 
जाती हैं| इसी सूक्ष्म शरीर का श्रवत्मम्व करके जीव शरीर से 
निकलता है। 

सूच्म प्रभाणतश्च तथोपल्नब्धेः । अह्मसुत्र, ४।२॥३। 

'भरणकाल्ल में जीव सूक्ष्म शरीर लेकर परलोक को जाता है |? 
गीता भी इस विषय में कहती है; 

शरीर यद्वाप्दाति यद्याप्युव्कामतीश्वरः । 
गृहीत्वैतानि संयाति वायुर्गन्‍्धानिवाशयात्‌ ॥ गीता, १४ ८। 
'शरीर का वह खामी शरीर धारण फरने के बाद जब उसका 

त्याग करता है तब इन्द्रियों को और मन को झपते साथ ले जाता 
है, जेसे वायु गन्ध ले जाती है ! 

वादरायण के मत में विद्वान; अविद्वान्‌, उपासक, अनुपासक,-- सब को उत्कान्ति होती है।वे कहते हैं कि श्रुति में विद्वान फी उत्कान्ति का प्रतिषेध किया है---उससे शरीर ' से उत्क्रान्ति का तरण नहीं होता--जीब से उत्कान्ति ही सिद्ध होती है।इस भाव को बताने वाली श्रुति इस प्रकार है,-- ....१ समा ग्राणा इत्कामन्ति | भ्रन्नेव समवनीयन्ते । 
अब्नज्ञानी के प्राण उससे उत्कान्त नहीं होते,--.वे वहों विज्ञीन होजाते हैं |? 
इसी विषय पर बादरायण सूत्र बनाते हैं. +++ 



वीसवाँ अध्याय | इ८१ 

प्रतिपेधादिति च्रेन्न शारीराव्‌ ।* बह्मसूत्र, ४३।१२। 

इसलिए उनके मत में विद्वान अविद्वान्‌ सभी की उत्क्रान्ति 
होती है । हां, उत्कोन्ति के ढंग में कुछ विशेषता है । मूर्ख का जीव 
किसी नाड़ी द्वारा निकलता है--पर विद्वाद्‌ ( ज्ञानी ) उपासक 
शिरादेश में रहने वाली सुयुम्ना-नाड़ी द्वारा सू्य किरण का अब- 
लम्ब करके वहिर्गत होता है । 

तदोकरग्ज्वलन तध्मकाशितद्वारो विद्यासामर्थ्यात्‌ तच्छेषगत्यनुस्म॒तियोगाश्व 
डाहनुयृद्वीतः शताधिकया । रश्म्यानुस्तारी ॥+--अहासूत्र, ४२१७-१८ | 

श्र्थात्‌ ज्ञानी उपासक के हृदय का श्रगला भाग प्रद्योतित होता 

है । उसी प्रकाश में, वह बाहर निकलने का सार्ग देख पाता है और 

हृदय में स्थित ब्रह्म के अनुप्नह से सुपुम्ना-नाड़ो द्वारा बाहर निकल 
कर सूत्य-रश्मि का अ्रदुसरण करता है | यही देवयान मार्ग है। 
बादरायण ने तीसरे पाद में इस मार्ग की आलोचना की है| उनके 
मत में सत॒त्रद्मज्ञानियों को उक्त अचिरादिमाग का अवल्स्ब 
करके त्द्मल्लीक में पहुँचना होता है-। 

श्रच्चिंरादिनः तं श्रथितेः । --ब्रह्मसृत्र, ४३१। 

इस मार्ग में अनेक पर्व ( 808० ) हैं--भ्रचिं, दिवा, शुर्च- 
पक्त, उत्तरायण और संवत्सर आदि इस मार्ग के पे हैं । बादरायण 
के मत में अर्चि आदि रास्ते के चिह्न या भाग करने की भूमि नहीं 

हैं | थे रास्ता दिखाने वाले दिव्य पुरुष हैं, वे ही ब्रह्मज्ञानी को 

जिसको जहाँ जाना चाहिए वहाँ पहुँचा देते हैं । 

# श्र ने इस सूत्र को पूर्वपक्ष का सूत्र साना है । “7 दूर ने इस सूत्र को पूर्वपक्ठ का सून्न साना है। हमें यह बात ठीक 

नहीं मालूम दोती। रामाजुज के मत में यह सिद्धान्त-सूत्र है। हमने उन्हीं के 
मत की माना है । 



' इ८२ गीता में ईश्वर्बाद । 

अति वाहिकास्वछिज्ञात्‌ | इमयव्यामोहात्तत्सिद्वेः । तरह्मसूत्र, ४३।४--९ | 

र्थात्‌ अर्चि दिवा आदि मार्गप्रदर्शक पुरुष हैं ! शेष पर्व में 

बअह्यज्षानी को एक मानव पुरुष मि्ञता है जो” उसकी तअह्ज्षोक में 

पहुँचा देता है। ह 

तत्पुरुषोइमानवः | स एतान्‌ ब्रह्म गमयति । 

' वह अ्रमानव पुरुष उनको तद्य-प्राप्ति: कराता है !” 

इस सस्वन्ध में बादरायण ने कुछ विचार भी किया है। 

उन्होंने बादरि भैर जैमिनि के मतों का उल्लेख करके उनके' मतों 

को अआ्रान्द और अपने सत का समीचीन दिखाया है| बादरि के 

सत में जो कार्य्यत्न्ष हिरण्यगर्भ की उपासना करते हैं अमानव 

पुरुष उन्हीं को अद्नज्ञोक में पहुँचाते हैं ग्रैर वहाँ उनको एक कल्प 
: तक ठहरना पढ़ता है, बाद को म््तय काल्न में ब्रह्मा के साथ वे पर 

त्रह्म में मिल जाते हैं | 

कार्य्य बादरिरस गव्युपपत्तेः ।--अहासूत्र, 8 | ३। ७ | 
कार्य्यातयये तद्घ्यक्षेण सहातः,परममिधानात्‌ ।--बह्मसूत्र ४७ । १ ।१० | 

जेमिनि इस मत को नहीं मानते। उनके मत सें परम्रह्म के 
उपासक को ही अमानव पुरुष अद्य्ोक में पहुँचाते हैं. । 

परं जैमिनिमुस्यववात्‌ +--अहासूत्र, ४७ | ३। १२। 

बादरायण दोनें के मत का समाधान करके सूत्र कहते हैं-- 
अग्रतीकालम्बनाम्नयतोति बादरायण उभयथा दोषात्‌ तत्कतुश्र |--अहमसूत, 

३।११।१५॥ 

अर्थात्‌ बादरायण के मत में प्रतीक-उपासकों को छोड़ कर 
भन्‍्य सब उपासक अम्रानव पुरुष द्वारा अहलोक में पहुँचते हैं। 



बीसवाँ अध्याय । श्प३ 

ऐसा कहने से किसी पक्त में देष नहीं आता । क्‍योंकि जिसकी 
जैसी भावना होती है उसको वैसी ही प्राप्ति होती है। जे जरह्ममक्त 
है ( कक्ष की उपासना करते हैं--चाहे वह परअह्म हो या कार्य्य- 
अह्म द्वी हो ) उसको नहमत्लोक की प्राप्ति दोना ही चाहिए। श्रुति 
भी कहती है,--- 

तं॑ यथा यथा उपासते तदेव भवति | 

'जो जैसी उपासना करता है वह वैसा ही दो जाता है 
देवयान-गति का लक्ष्य ऋ्यत्नोक-प्राप्ति है । अद्मलोक के 

ऐश्वय्यीं का उपनिषदों में जहाँ तहाँ ज़िक्र आया है। काशीवकी 
उपनिषद्‌ में रूपक की भाषा में जिनको त्रह्मतेक मिल गया है 
उनकी श्रेवस्था का वर्णन इस तरह किया गया है,-- 

स॒ पु देवयानं पन्यानप्रापद्य श्रग्निल्ञेकमायच्छति स वाधुल्लेक स 
आदिललेक स वरुणलेक स इन्द्रलाक॑ स प्रज्ञापतिलेक॑ स ब्रह्मलेकम्‌ | 

के बादरायण ने ३। ३ । २६ सूत्र से ३१ सूत्र पय्यन्त साधारणतः अति- 

पत्र किया है कि उपासके मात्र दी देवयान मार्ग से जाते हैं । भ्रनियमः संर्धा- 

साभविरोधः शब्दानुमानाभ्यास्‌ ।--वहासन्र । ३ । ३ । ३१ | 

, प्रतीक-्पासक सी इनके अन्तर्गत हैं । पर, तीसरे पाद के चौथे अध्याय 

में उन्‍होंने दिखाया है कि इसमें सन्देह नहीं कि सब साधकों की देवयान- , 

गति होती है--किन्तु अह्मज्षेक में अल्योपासक दी पहुँच पाते हैं प्रतीकोपासक 
वहाँ नहीं पहुँच सकते । 

शहूराचाय्ये ने जैमिनि के सत्र को पूंवेपेच्त और बादरायेण के मंत से 

मिलता हुआ हेने के कारण बादरि के मत को उत्तरपत्ष या सिद्धान्त-पत् 

माना है। हमें यह ठीक नहीं मालूम हे।ता । रामानुज ने चैसा नहीं किया है। 

उनके मत में “अग्रतीकाहस्बनाव” ही सिद्धान्त-सूत्न है। किन्तु रामाजुज 

<उसयथा देपात! पाठ शुद्ध मानते हैं। हमें शडकंर का 'उभयधोडदोपात' पीठ 

ही भ्रच्छा मालूम होता है । 



१८४ गीता में ईश्वस्वाद । 

तत्व वा एतरथ अह्लेकख आरो हद़े झुहूर्ता येष्टिहि विरजा नदी ईल्या 
बृत्त: सालब्यं संस्थानमपराजितम्तापतनमिन्द्रम्रजापती द्वारगोपै । विभू प्र- 

मित॑ विचदणा आसन्दी भ्रमिवोजः पव्यक्ट: । 20 > से आगच्छति भार हृद्न्तं 
मनसात्येति । तमित्वा संप्रतिविदों मज्मन्ति ।स शागच्छृति सुहृ्चान्येश्टिहान्‌ 
ते श्रस्मद्‌ू अपद्रवन्ति ।स आगच्छति विरजां नदीं तां सनसैवास्पेति | तत्‌ 
सुकतदुष्छृते धुनुते /: ४ स एप विसुकृतो बिदुष्कृता अह्य विद्वान्‌ अहो- 
चामिग्रेति । स आयगच्छुति ईल्यं वृत्तम्‌ | त॑ अह्मगन्धः प्रविशति | स श्रागच्छति 
छात्मज्ज्यं संस्थान त॑ ब्रह्मतेनः प्रविशति | से शागच्छुति अपराजितमायतन त॑ 

त्रह्मतेजः प्रविशति । स आगच्छुति इन्द्रम्रजापती द्वार्योपा ते श्रस्मद्‌ अपन 

चतः । स शआआगच्छृति विश्लप्रमितं तं ब्रह्मतेजः प्रविशति।स श्रागच्छृति 
विज्ञतणामासन्दीम्‌ १९ * सा भ्रज्ञा | प्रज्ञया हि विपश्यति । स आआगच्छृति 

अमितौजस परयेक स प्राणः १ १९ तस्मिन्‌ ब्रह्मास्ते । तमित्थंदित्‌ पादे- 
नेवाग्रे आरोहति इत्यादि ।--प्रथम श्रध्याय--२--१ । 

साधक्--देवयान पथ का अवज्वम्ब करके अभिन्ञोक में पहुँचता 

है, वहाँ से वायुल्लोक, आदिद्यज्लोक, वरुणलेक, इन्द्रलोक, प्रजा- 
पतिल्ोक में होता हुआ ब्रह्मलोक में पहुँचता है। उस ब्ह्मतोक 
में आर? नाम का ताज्ञाब है, येष्टिहा? नाम का मुहूत्त है, 'विरजा? 
नाम की नदी है 'ईल्य' नाम का वृक्ष है, 'साल्मज्ज्य' नाम का शहर 
है उसमें 'अपराजित” नाम का आयतन है, वहाँ “इन्द्र प्रजापति! 
नाम के दे द्वारपाल् हैं, सभास्थज्ञ का नाम 'विभु? है, उसमें 'विच- 

क्षण” ताम का सच्च है और अमितैजा” नाम का वहाँ पहल्ँग 
बिछा हुआ है। साधक आर! नामक तालाब को मन के द्वारा पार 
कर जाता है, भ्रज्ञानी उस में डूब जाते हैं। वह “येशिहा” उुंहूर्तो 
को प्राप्त होता है--उसको देख कर वे भाग जाते हैं। बह पाप 

«५. पुण्य से छूट जाता है। इस तरह पाप-पुण्य से छूटा हुआ 



वीसवाँ अध्याय | श्प्प्‌ 

बह साधक ज्रह्म होकर ब्रह्म को प्राप्त होता है। वह ईल्य वृत्त के 
'पास जाता है, उसमें से निकली त्रह्म-गन्ध उसमें प्रवेश करती है, 
चह 'साज्नज्ज्य संस्थान! को प्राप्त होता: है, उसमें से निकला त्रह्मरस 
उसमें प्रवेश करता है, वह 'अपराजित” आयतन को प्राप्त ह्वोता है, 

उससे ब्रह्मतेज प्रवेश करता है । फिर, वहद्द 'इन्द्र प्रजापति? द्वारपालों 
के पास जाता है--ये भी उसके सामने से चल्ले जाते हैं। फिर 
चह 'विभुः नाम के सभास्थल सें झाता धै, वहाँ भी उसको ब्रह्म- 
तेज की प्राप्ति होती है। फिर वह 'विज्क्षणाः आसन्दो को प्राप्त 
करता है--यह आसन्दी ही प्रज्ञा है। प्रज्ञा के द्वारा वह सब 

विषयों को देखता है| फिर वह “श्रमितौजा” सामक पत्ँग के पास 
जाता है--यही प्राण हैं। इस पर त्रह्मा आसीन रहते हैं| ऋह्मवित्‌ 
एक पाँव से उसके ऊपर चढ़ जाता है । 

छान्देग्य उपनिषद्‌ में इस तरह लिखा है,-- 
अर द वे ण्यश्वार्णने बद्यलेके तृतीयस्यामिताो दिवि तदैरंमदीयं सर- 

स्तद॒श्वत्यः सामसवनस्तद्पराजिता पुन्न्मणः प्रभुविमित हिरण्सयम्र । तदू 
य एप एतोा श्ररं शव ण्यं चार्णवी प्रह्मलोके अ्रह्मचय्प चानुविन्दल्ति तेषासे- 
चैप भ्रद्मलोकस्तेपां सर्वेपु लोधेपु कामचारो भवति । छान्दोग्य, ८ । € | ३-४ | 

एप सम्प्रसाद्षेउस्मात्‌ शरीरात्‌ समुत्याय पर॑ ज्योतिरूपं सम्पय स्वेन रूपे- 

णाभिनिष्पथते । स उत्तमः पुरुष४ स तन्न पर्येति । जक्षत्‌ क्रीडनू रसमानः स्त्री- 

भिर्वा यानैर्वा श्ञातिमिरां नेपजन स्मरक्निद्‌ं शरीरं ८ 2८ स या एप एतेन दैवेन . 

चज्तुपा मनलैतान्‌ कामान्‌ पश्यन्‌ रमते | स एसे अह्मलोके। 
' छान्दोग्य, ८। १२। ३-४ । 

(इस पृथ्वी से तीसरे खर्ग में तद्मत्लोक है, वहीं ब्रह्मा रहता 

है। वहाँ अरः और ण्यः नाम के दे! समुद्र हैं। ऐेरंसदीय! है 



श्पई गीता में ईश्वरवाद । 

नाम का तालाब है, सोमसवन? नाम ' का अश्वत्थ है, अपराजिता ' 

भाम की पुरी है। उस पुरी में त्र्मा के रहने का--सेने का स्थान है ।' 

जो ब्रह्मचय्य द्वारा अरः और "'ण्य” समुद्र वाले ब्रह्मतोक को 

प्राप्त होते हैं-उनके लिए ही यह त्रह्मलोक है। जो ब्रह्मलोक में 
रहते हैं वे सब ल्ोकों में जहाँ चाहें वहाँ जा सकते हैं ।? 

संप्रसाद (खस्थ जीव) इस शरीर को छोड़ कर परम ज्योति को 

प्राप्त होकर खरूप में स्थित हो जाता है। वह उत्तम पुरुष हो जाता 

है। उस जगह वह स्री सवारी श्र ज्ञाति-बर्ग के साथ रमय 
करता है, क्रीड़ा करता है श्रौर विचरण करता है। जिस शरीर 
को छोड़ चुका है उसका फिर उसको ध्यान नहीं रहता । वह . 
ब्रह्मतोक में पहुँच कर देवचत्तु हो जाता है, सन के द्वारा 
सब “कामों का देख कर ही वह प्रसन्न हो जाता है। 

बादरायश ने चोथे अध्याय के-चैथे पाद में मुक्त के स्वरूप 
और ऐश्वय्य का विचार किया है। वहाँ उनका लक्ष्य ऊपर बाली 
छान्दोग्य श्रति पर ही था | 

एप सम्प्रसादः अस्मात्‌ शरीरात्समुत्थाय परमज्योतिरूपं सम्प्य स्वेन 
रूपेणामिनिष्पते । | 

वह जीव इस शरीर को छोड़ कर परम ज्योति को प्राप्त 
होकर अपने रूप में निष्पन्न होता है 7' 

बादरायण के मत में यहाँ मुक्त जीव को ही लक्ष्य किया गया है | 
मुक्त; प्रतिज्ञानात्‌ +--अहासूत्र, ४ | ४ । २। 
आजा अकरणात्‌ ।--ब्रह्मसूत्र, ४ । ४ । ३। डर 

_ ज्योति शब्द से भी आत्मा का अ्हण करना चाहिए! । 
औौ++ «५ $+ लल>स 2००. ै कत+5 2०४०५ 



बीसवाँ अध्याय | हद 

रे बे कहते हैं,--इस श्रुति में मुक्त की अवस्था कद्दी 
गई है !? 

सस्पद्याविर्भावः स्वेन शद्धात्‌ ।--महासूत्र, ४ । ४। १। 

जीव, आत्मा के साथ मिल कर अपने ख्रूप में प्रतिष्ठित हो 

जाता है--उस समय उसके अपने रूप का आविर्भाव होता है । 

केवकेनेकास्मनाविभंत्रति न धम्मान्तरेण । शह्दूरभाष्य । 

सम्पयाविर्मावः स्वरुपस्थ । ये दशाविशेषमापद्चत्ते स स्वरूपावि्भावरूपः 

न अपूर्वाकारोत्पत्तिऱपः ।--राभानुज । | 

उस समय जीव के साथ आत्मा का अभिन्नभाव हो जाता है । 

उस समय जीव और आत्मा में कोई भेद नहीं रहता । 

अविभागेन दृश्त्वात्‌ । *त्रह्मसूत्र, ४।४।४। 
किक ८ हक हि ५ कि हक 2 सडक कक 

,._ #शडकराचारये इसके भाष्य में लिखते हैं।--'झक्त जीप परमात्मा के साथ 

भ्रभिन्न हो जाते हैं । भ्रविभक्त एवं परेणात्मना मुक्तोश्वतिष्ठते | कुंतः इश्त्वात्‌ । 

तथाहि तसखवमसि भ्रहं त्द्मास्मि 5: » इत्येबमादीनि वाक्यानि श्रविभागेनैव 

परमात्मा दर्शयन्ति ।! रामाजुज कहते हैं कि सुक्त पुरुष अपने को परमात्मा के 

साथ झभिन्न-( उसी का प्रकारयूत ) जान कर अनुभव करता है। “परस्मात्‌ 

ब्रह्मएः स्वात्मानं अ्रतिभागेनानुभवति मुक्तः । कुतः। चृछलात। & २ 

अन्त प्रव्निष्ट: शास्ता जनानां सतत भ्रात्मा इल्यादिमिश्व परमात्माक्षक तच्छरीर- 

तया तत्क्रारभूतमिति प्रतिपादितस्‌ ।”” सेश्रसाद के श्रध में जीवात्मा और 

श्रात्मा के अर्थे में अध्यात्मा मानने से यहाँ कैसे काम चलेगा १ जीव की 

मुक्ति के विषय में बादरायण का यहाँ यह मत ही सालूम हेता है कि चिदा- 

भास (जीवात्मा) चिन्सात्न (अध्यात्मा) के साथ मिल्ल कर एुक हो जाता ' 

है। उस सप्रव चिदासास (चर पुरुष) और चिन्मान्र (अचर पुरुष) में भेद 

नहीं रहता । चिस्मात्र और चिदाकाश का मिश्रण अक्षर पुरुष (अध्यात्मा) और 

पुरुषोत्तम (परमात्मा) का जो चिर-सम्मिक्षन है इस जगह सम्भवतः बादरायण 
है 

का उस पर लक्ष्य नहीं है । - 



श्प८ गीता में इेश्वरवाद । 

जीव अपने रूप में ;तिप्ठित हो जाता है। यह स्वरूप किस तरह का 
भर 

है ? इसके बाद बादरायण ने यद्दी विचार किया है । वे कहते हैँ कि 

जैमिनिके मत में यह आराह्मरूप है और औडुलेमि के मत में यह चिन्मात्र है। 

बाह्मणे। जेसिनिरुपन्यासादिग्य। । । 
चितितन्मात्रेण तदात्मऊस्वादिति श्रीडुललामिः । अह्मसूत्र ७ ४। १-६ । 
स्वमत्य रूप. वाह्मम अ्रपहतपाप्मत्वादिसदयसडुल्यत्वावचसान॑. तथा 

सर्वज्ञत्वं ञ५: न हम 

त्व॑ं सर्वेश्वर्तश्यु॒ तेन स्वेधन रुपेणाभिनिष्पधते इति जेमिनिराचाया 
मन्यते ८ ८ चैतन्यमेव तु अस्यात्मनः खरूपमिति तन्मात्रेण खरूपेयामिनिष्प- 

त्तियुक्ता / तस्मात्‌॒निरस्ताशेपप्रपन्‍्चेन प्रसलेनाव्यपदेश्येन वेधात्मना5भि- 
निष्पथत इति श्रोइुलेमिराचार्यों मन्यते | शहूरभाष्य । 

अर्थात्‌, आचाय्य जैमिनि कहते हैँ कि मुक्त तरद्म सरूप होजाता 

है, ब्रह्म, निष्पाप है, सत्यसड्डल्प है, सतद्काम है, सर्वेश्वर है और 
९ कक ज ७ पु ओडलोमि फ स्वज्ञ है। मुक्त में भी ये सब बातें आजाती हैं। औडुलेमि श्राचार्य्य 

कहते हैं कि भ्रात्मा का स्वरूप चेतन्य ही है। अतएव मुक्त का 
स्वरूप चिन्मात्र ही होना चाहिए। )८ » मोक्ष में सब प्रपच्व दूर 
हो जाते हैं। उस समय जीव एकान्त, प्रसन्न और अचिन्त्य, चैतन्य 
रूप में अवस्थान करता है । 

वादरायण इन दोनों सतें का सामञ्जस्य करके कहते हैं,-- 
एचमुपन्याप्तात्‌ पूर्वभावादुविरोध बाद्रायणः ।--बह्यसूत्र, ४४४७) 
आत्मा चिन्म्रात्र होने पर भी, उसके प्रह्महूप होने में कोई हानि नहीं क्योंकि मुक्त का ज्राह्म ऐश्वय्ये शाक्ष में लिखा है । 
क्योंकि भ्रुति कहती है कि मुक्त को सब ऐश्वर्य् प्राप्त द्वोले हैं, 

पह कासचार होता है, चह खराट होता है। अर्थात्‌, जहाँ चाहे 7" पह जा सकता है और सब का अधीश्चर होता है । बज तक न 
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आप्नाति स्वाराज्यम्‌ ५८ > तेपां ै संबंपु लाकंधु कामचारो भवति)८ » 

सहूल्पादेवास्य पितरः सम्मुत्ति्टन्ति १: १८ सवध्स्मे देवा बजिसाहरन्ति । 

'ह स्वराद होता है, वह सब ल्लोकों में इच्छा होते ही धूम 

सकता है, उसके सट्टूल्प मात्र से पितर आ सकते हैं, समस्त देवता 
उसके लिए वलि भ्रहण करते 

बादरायण इसका समर्थन करके कहते हैं कि मुक्त को कुल 
ऐश्वय्य सड्डूस्प मात्र से प्राप्त होते हैं,-- 

संकल्पादेव तत्‌ भरुत्ते: | --्रह्मघृत्र, ४४४८ 

इसोलिए बह श्रन॑न्याधिपति (स्वराट) द्वोजाता है । 

धऋत्तपृव च अनन्याधिपतिः ।--महामसूत्र, ४।४।६। 

उस समय उसका कोई शरीर होता है या नहीं ? बादरि कहते 

हैं--नहीं होता । जैसिनि कहते हैं--हाता है।बादरायण के सत 
में शरीर का होना या न होना मुक्त की इच्छा पर है । यदि शरीर 
होता है तब जाग्रत्‌ की तरह सोग करता है नहीं ते। खप्त की तरह 
भोग करता है । 

असाव बादरिराह, श्लेवत्र । भावं॑ जैमिनिविकत्पामननात्‌ । द्वादशाह- 

चत्‌ उभयविध्ध॑ बादरायणोतः । दनन्‍्वभावे सन्धवदुपपद्चते । भावे जाप्दू- 

चत्‌ ।--त्रह्मसूत्र; ४४४॥१०-१४। 

मुक्त पुरुष इच्छा करते ही शरीर बना सकता है और उसमें 

प्रवेश कर सकता है । 
प्रदीपवत्‌ 'आवेशस्तथा हि दुर्शयति ।--बह्मसूत्र, ४४१३१ 

इसीलिए श्रुति में भी कहा है,-- 
स॒ एकघा सवति त्रिधा भचति पज्ुधा सप्तथा । 
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वह एक, तीन, पाँच और सात तक हो सकता है! 

मुक्त और सब विषयों में खतंत्र द्वाता है पर जगत्‌ की सृष्टि, 

* स्थिति और लय में उसका कोई सम्पक्क नहीं होता । 

जगद्व्यापारवजम्‌ ।--- ब्रहमसूत्र, ४४४१७ 

इसके सिवा, वह जे। कुछ भोग भेगता है वह इसी सौरमण्डत् 

तक सीमाबद्ध रहता है । 
प्रयत्तोपदेशादिति घेन्न श्राधिकारिकमण्डकस्गेक्ते ।-- 

महासूत्र, ४७ । ४ | $८। 

जो कहो कि मुक्त का निरदुश ऐश्वर्य्य श्रृति में कहा गया 
है “आप्नाति खवाराज्यम;” ते उत्तर में बादरायण कहते हैं कि वह 
ऐश्वर्य सौरमण्डल तक ही सीमाबद्ध है 

भगवाब्‌ के साथ मुक्त का सिर्फ़ भेगसाहश्य हीं होता है । 
भोगमात्रसाम्यलिडाब । --्रह्मसूत्र, ४७ । ७ | २१ | 
भोगमात्रमेषामनादिसिद्धेनेश्वेण सम्तानस्‌ ।--शह्ढुर । 

भुक्त का भाग ही सिर्फ़ ईश्वर के समान द्वोता है ।? 
अर्थात्‌, उसकी शक्ति ईश्वर के समान नहाँ होती है। इसीलिए 

मुक्त पुरुष ईश्वर की तरह सृष्टि, स्थिति और संहार करने में समथे 
नहीं होता | 

# बादरायण ने इस बात को साबित करने के लिए 'प्रकरणाद' 'असन्निहि- 
तात! भ्रादि अनेक युक्तियाँ दी हैं । 

| चर्षात, 000त80 ६० शी एकपंद्योगा क0वा 5एइशा 
आधिकारिका भधिकारेपु नियुक्तास्तेषां मण्डलानि लेकाः तत्स्या भोगा मुक्तस्य 
अवन्ति । रामाजुज्ञ भाष्य। शहर की व्यास्या दूसरी तरह की है--वह हमको- 

-- उीझ मालूम नहीं होती । 
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_ पादरायण यह भो कहते हैं कि मुक्त को फिर संसार में आना 
नहीं पड़ता । ' 

श्रनावृत्तिः शब्दात्‌ श्रवावृत्ति शब्दात्‌ ।--अह्मसूत्र, 9७ | ४ | ३२ । 

बद्यलोक में पहुँचे हुए साधक की फिर आइृत्ति नहीं होती-- 

श्रुति ने ऐसा कहा है ।? ह 

प्रहमलेक में साधक की अनावृत्ति आलन्तिक है वा 

भ्रापेक्षिक ? ह 

इस सम्बन्ध में उपनिषद्‌ का भत्त है,-- 
ब्रह्मलेकान्‌ गमयति | ते तेपु अह्मलेकेपु पराः परावततो बसन्ति । 

'वे, अह्यलोक में जह्मा की बड़ी झायु पय्यंन्‍्त वास करते हैं ॥? 

* सर खलु एवं वत्तेयत्‌ थावदायुप ब्रह्म जेकसमिसम्पधते न च पुनरावत्तते । 
डान्दोग्य, ८ | १६। १ । 

वे वहाँ जह्या की आयु पर््यन्त वास करते हैं। वे, फिर 

लौटते नहीं |” 
गीता के उपदेश से पता चलता है कि त्रह्मज्ञोक से भी 

बापिसी द्वे सकती है। गोता कहती है,-- 

मामुपेद्य पुनजन्म दुःखाजलयम्रशाश्वत्म्‌ । 

नाप्लुचन्ति महात्मान+ संसिद्धिं परमां गताः ॥ 

श्रावह्म भुवनाल्लोकाः पुनरावत्तिनाइजैव । 

मामुपेद्य तु कीन्तेय पुन्जन्म न विद्यते ॥-- 
गीता; १९ । १६ । 

(जिनकी मैं मिल्ला वे महात्मा हैं, उनके सब से बड़ी सिद्धि 

मिल्ल गई; उनकी ढुःख-मूल और अशाश्वत जन्म फिर लेना नहों 

पढ़ता । है अज्जैन, जद्यलेक तक जितने लोक हैं उन सब में आना. 
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जाना लगा रहता है। पर जो मुझ में मित्ता उसका फिर जन्म 

नहीं होता !? 
इससे यह पता लगता है कि त्रह्मयतोक में जो साधक पहुँच 

गये हैं उनकी आवृत्ति कल्प के बीच में नहीं होती सही, किन्तु 

कल्प के बाद उनको भी लौटना पड़ता है । इन रोकों की टीका में 
श्रीधरस्वामी लिखते हैं,-- 

ब्रह्मलेकस्यापि. विनाशलात्‌. तप्रद्यानामनुत्पन्नतानानामवश्यस्थाति 

पुनजेन्म | य. एवं क्रमपुक्तिफलामिस्पासनामिः बग्मलाक पराप्तास्‍्तेपामेव 
तत्रोत्पक्षज्ञानानां बरह्मणा सह मेोत्ो नाउन्पेपाम । मामुपैय वत्तेमा- 

नानान्तु पुनर्जन्प चास्वेव। 
जब जहातोक ही विनाशी है तब अह्यलोक में जा जीव हैं 

उनका पुनर्जन्म भी ध्वश्यस्भावी है । शर्त यह है कि उनको ज्ञान 
उत्पन्न न हुआ हो। जिन्हें अद्मयतोक में रहते हुए ज्ञान की प्राप्ति 
हो गई है वे ही कल्प के अन्त में श्रद्मा के साथ मोक्त प्राप्त 
करते हैं। और नहों कर सकते | किन्तु हमको ( भगवान्‌ को ) 
प्राप्त हुए जीवों का पुनजेन्म कभी नहीं होता !? 

इस जगह श्रीधरस्वामी ने नीचे लिखे श्रतिवाक्य की ओर 
लक्ष्य किया है,-- । हे 

भक्षणा सह ते सब सम्प्राप्ते प्रति सथुरे। 
परस्थान्ते कुतात्साने! प्रविशन्ति पर॑ पदस्‌ ॥ 

कह्प के अन्त में जब प्रलयकाल आता है उस समय वे 

नहा की ध्रायु की सम्राप्ति पर इतार्थ होकर परमपद »औ प्राप्त 
होते हैं ।! . 

महासूत्र में भी यही बात कही गई दै,-- 
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कारययात्यये तदध्यन्ेण सहातः परमभिधानात्‌ ।--अ्रह्मसूच्र, ४४३) १० । 

'काय्य ( ब्रह्माण्ड ) के अ्रवसान में, अपने अध्यक्ष अह्या के 
साथ वे परतत्व (ब्रह्म ) को प्राप्त होते हैं--श्रुत मे ऐसा 
कहा है । 

सिद्धान्त यह्दी निकल्ला कि यद्यपि ब्ह्मल्लोकवासियों की स्थिति. 
स्वरंवासियां की स्थिति से बहुत ज्यादा है पर कर्पान्त में उनका 
भी पतन होता है--यदि वे इस बीच सें ब्रह्मश्षान के अ्रधिकारी 
न हो गये हैं।। त्रह्मज्ञान की प्राप्ति के वाद उनको फिर लौटना 
नहीं पड़ता । 

वादरायण सूत्र करते है,-- 
श्रनावृत्तिः शक्दात्‌ !--मरद्मासूनच्न, ४ । ४ । २२ । 

वह् अतावृत्ति इसी तरद जाननी चाहिए | 

इसीलिए. पण्डितव॒र श्रीकालीवर वेदान्तवाग्रीश महाशय 
अपने बनाये शड्रभाष्य के अनुवाद में इस अ्रनावृत्ति के विषय 

में इस तरह लिखते हैँ.--- 
इस जयद्द श्रार एक सिद्धान्त की बात कह देना ज़रूरी है। 

वह यह ह--कि जे बिना ईश्वरोपासना के, अर्थात्‌ पथ्चाप्रिविद्या 
फे अनुशीक्षन, अ्श्वमेध यज्ञ, सुदृढ़ त्रह्मचय्य के बल से तक्षल्ोक 

में पहुँच गये हैं--तच्यज्ञान के अभाव के कारण, वे कल्पक्षय या 

प्रतय के भ्रवसान पर फिर दोवारा जन्म धारण करेंगे। किन्तु जो 

इंश्वरापासना और तत्नज्ञान की प्राप्ति के कारण त्लोक में गये - 

हैं उनको फिर आना नहीं पड़ेगा | वे कर्पान्त में तह्मा के साथ 
उत्पन्न अह्मदशेन भ्रथांत्‌ तत्तज्ञानी होकर परिमुक्त हो जायेंगे । 



मिरभ 
: '«, 

३८४ गीता में इैश्वखाद । 

दूसरी जगह भी गीता में लिखा है कि जीव यदि भगवान के 
निकट पहुँच जाय तभ्ली उसकी आवृत्ति का नाश होता है 
अन्यथा नहीं । 

यद्‌ गत्वा न निवत्तन्ते तद्घाम परम मम । गीता, | १६ । ६। 

जहाँ गये हुए जीव वापस नहीं श्राते वहीं मेरा परम- 

पद है 
गीता भगवान्‌ की ओर लक्ष्य करके श्रौर जगह भी यह बात 

कहती है-- 

अव्यक्तो5शर इत्युक्तस्तमाहुः परम गतिम्‌ । 
थ॑ प्राप्य न निवत्तेन्ते तद्घाम परम मम ॥--गीता, ८। २१। 

'अ्रव्यक्त ही को श्रत्तर ऋह्ते हैं| उसी को परम गति कहते 
हैं। वही मेरा परमधाम है। जिसमें पहुँच कर फिर कोई जन्म 
ग्रहण नहीं करता |? 

गीता में और भो लिखा है,--- 
हुईं श्ञानम्रपाश्रिय मम्र साधस्यमागता: । 
संगे5पि नेपजायम्ते प्रत्ये न व्यधन्ति च (--गीता, १४ । १| 

पुनरावत्तन्ते ।--श्रोधर । 

'इस ज्ञान की सहायता से जिन्होंने मुफ्त से सायुज्य प्राप्त कर 
लिया है; उनका जन्म सृष्टि के प्रासस्भ सें सी नहीं होता श्रौर प्रहय 
के समय में भी उनके कष्ट नहीं होता। 

अनाइत्ति के सम्बन्ध में गीता फिर कहती है,-.- 
, पतः पर्दे दरिभार्मितव्यं यत्मिन्‌ बता न निवततीन्त भूयः । 
तसेद चाद्य पुरुष प्रषचे यत्तः प्रवृत्ति: प्रसता पुराणी ॥--गीता, १६ । ४ । 

्द्रित--+-->-त++...0.... 



बीसवाँ अध्याय । .  देडर 

तदबुद्धयसदात्मानस्तन्निष्ठास्तत्परायणाः । 
गच्छन्त्यपुनरावृत्ति ज्ञाननिद्ध तकर्मषाः ॥--गीता, € । १७। 
गुणानेतानतीत्य त्रीनू देही देहसमुद््‌भवान्‌ । 
जन्मसृत्युजरादुःखेवि मुक्तोडमतमश्जुते |--गीता, १४ । २०) 

“वह स्थान हूँढ़ निकालना चाहिए जहाँ जाने से फिर लौटना 
नहीं पड़ता और साथ ही यह विचार करना चाहिए कि जिससे 
संसार के प्रति यह पुरानी प्रवृत्ति उत्पन्न हुई है--में उसी की 
शरण में हूँ |? 

उस ( परजह्म ) में ही जिनकी बुद्धि लग जाती है, जे। उसी 
को अपनी आत्मा समभते हैं एक मात्र उसी में जिनकी श्रद्धा है 
आर उसी को जो परम पुरुषाथे समभते हैं, उनके सब पाप आत्म- 
ज्ञान से थे डाले जाते हैं और वे फिर जन्म नहीं लेते ।? 

जो देहद्दी देह में उत्पन्न होने वाले इन तीनों गुणों के पार 
चला जाता है, वह जन्म, झुत्यु, बुढ़ापा और रोग से मुक्त होकर 
मोक्ष पद पाता है? | 

अतएव गीता के मत में अनावृत्ति का एक मात्र उपाय भगव- 

स्पराप्ति है। साधक की कितनी ही ऊँची गतिया ऐश्वय्य क्‍यों न 
होजाय--जब तक भगवान्‌ के साथ वह न मिलेगा उसका आना जाना 

बन्द नहीं हो सकता | इसीलिए साधारण साधक धूमयान में भू: 

भुवः स्व:--इन तीन छोकों में ही कर्म्मातुसार आता जाता है। 

इसी का नाम मानवावत्ते है| उच्चतर साधन द्वारा साधक इन तीनों 
'क्षोकों के ऊपर पहुँचता है। वहाँ, देवयान में यथा तिल्लोकी के 

ऊपर जो जनः तप: भहः और सत्यल्ोक हैं उनमें वह गमन 

२६ 
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करता है | सत्य लोक का ही दूसरा नाम अद्यल्लोक है। वह इन 

सब उच्च लोकों में एक कल्प पर्य्यन्त वास करता है| उस करप के 
बीच में उसको कभी सानवल्ञोक में झाना नहीं पड़ता पर 

कर्पान्त में जब प्रत्य होता है भ्रौर तरह्मलेक भी ध्वंस हो जाता है 
तब ब्रह्माण्ड के नाश के साथ उनका भी पतन होता है। पर जे उच्च 

साधक इस लोक में या परलेक में भगवान्‌ के साथ मिल जाने का 

श्रधिकार प्राप्त कर ज्षेते हैं वे सत्य लक से भी परे, त्ह्माण्ड से भ्रलग 
भगवान्‌ के परमधाम ( पुराण की भाषा में जिसको बेकुण्ठ कहते 

हैं) को प्राप्त होते हैं। फिर उनको कल्पान्त में भी हौटना नहीं 
पढ़ता | वे भगवान्‌ के साथ मिल्न कर अ्रनन्त दो जाते हैं । गीता के 
अठारहवें अध्याय में यह गूढ़ रहस्य खेला गया है,-- 

ब्रह्ममूत्तः असन्नात्मा न शोचति न कांछति । 
समः स्वेषु भूतेपु मद्भक्ति लभते परास्‌ ॥ 
भवत्या मामभिजानाति याणन्यश्चास्मि तच्ततः | 
ततो मां तखतो ज्ञात्वा विशते तदनन्तरम्‌ ॥>-गीता, १८४१५९। 

जो ब्रह्ममय होगया है, वह सदा प्रसन्न रहता है, वह गये 
का शोक नहीं करता पर पाने की इच्छा नहीं करता, जीव मात्र 
को सम दृष्टि से देखता है और मेरी परम भक्ति प्राप्त करता है। 
भक्ति से मुझे जान लेता है कि मैं कितना बड़ा हैँ, मैं क्या हूँ--यह 
वह ठीक ठीक जान ल्ञेता है। और इस प्रकार मुझे तत्ततः जानते 

. दी वह झुभमें प्रवेश करता है प्र्थात्‌ परमानन्द रूप होजाता है । 
पह अवश्था अ्क्मभूत से भी परे की अवखा है। गीता में स्थान 

स्थान पर ज़ाझ्ी स्थिति, अद्वानिर्वाण आदि का जो उल्लेख मिलता 
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है--उससे भी यह परे की अवस्था है। अह्मभूत होने का झर्थ 
यही है कि हमारे ब्रह्माण्ड की जे! श्ात्मा है--जिसको ब्रह्मा 
कहते हैं--उसके साथ एक हा। जाना | इसमें शक नहों कि यह 

साधना की खूब ऊँची अवस्था है--पर सब से छँची नहीं है'। 
क्योंकि हमारे त्रह्माण्ड जैसे न मालूम कितने ब्रह्माण्ड और हैं । 

संख्या उंद्‌ रजसामस्ति विश्वानां न कदाचन । 

'धू्न के कणों की संख्या तो कोई भत्ते द्वी करले पर ब्रह्माण्ड 
की संख्या नहीं कर सकता |! 

नारायय उपनिषद्‌ कहता है। 
अस्य ब्रह्मण्डस्प समन्ततः स्थितान्येतादशान्यनन्तकाटिवह्माण्डानि सावर्णानि 

। ज्वलन्ति । चतुसुंखपश्युम्ुसपणमुखसप्तमुखाष्टमुखादिसंख्या - क्रमेण सहस्रा 
चधि सुखान्ते्नारायणांशे रजें'गुणभ्रधानेरेकेकसट्टिकत्‌सिरधिष्ठितानि विष्णु 
महेश्वरास्येनांरायणांशें। सरवतमोगुणप्रधानैरेकेकत्थितिसंदारकर्तूं सिरधिष्टितानि 
महाजलौोघमत्ध्यबुद्ब्ुदानन्तसंघवद्‌ म्रमन्ति । 

इस ब्रह्माण्ड के चारों ओर ऐसे ही अनन्त कोटि त्रह्माण्ड छिप 

रहे हैं । उन सब त्रह्माण्डों में सृष्टि स्थिति संहार करने वाले रजो- 
गुण, सतेगुण और तमेगुण-प्रधान नारायय के अशभूत चार 
मुँह से हज़ार मुँह पर्य्यन्त वाले ब्रह्मा, विष और रुद्र अ्रधिष्ठित 
हैं । जिस तरह समुद्र में प्रनन्‍्त मत्स्प्र और बुद्बुद्‌ विचरण करते 
हैं उसी तरह ये सारे ब्रह्माण्ड भी घूम रहे हैं !” 

प्रत्येक त्ह्माण्ड फा खतंत्र ईश्वर है । गुगभेद से उसके नाम 
ब्रह्मा, विष्णु और रुद्र हैं। पर जे निखितल्न ब्रह्माण्ड के अधिपति 

हैं-जे इन सब ईश्वर के भी ईश्वर हैं--वे ही महेश्वर हैं, वे हीं 
भगवान हैं । 
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कोटिकोव्ययुतानीशे चाण्डानि कथितानि तु । 

: तन्न तन्न चतुवंक्ता त्ह्मायों हरयो भवाः ॥ 

असँख्याताश्र रद्वास्या असंख्याता! पितामदाः । 

हरयश्र अ्रसैस्याता एक्क एवं महेश्वरः ॥-- 

ह विज्ञानभिष्-एत लिंगपुराण । 

अर्थात्‌, इिश्वर को प्राश्नय करके कोटि कोटि तद्षाण्ड हैं 

प्रत्येक अल्याण्ड में जह्षा, विष्णु और रुद्र हैं। उन त्रह्मा, विष्णु और 

रुद्रों की संख्या नहों की जा सकती पर इन सब के ईश्वर महेश्वर 

एक ही हैं ! 
गीता का लक्ष्य है--जीव को इन्हीं महेश्वर से युक्त कर देना। 
हम ने जैसा कि देखा, अह्मसूत्र साधक को त्रह्मलोक ही तक 

जे जाता है; 
आधिकारिकमण्डलस्थोक्ते ।-ब्रहासूत्र, ४ ४ |$८। 

किन्तु गीता ने उससे भी परे की भ्रवस्था का वर्णन किया है. 
श्र साधना छा जे चरम का भी चरम है भगवान्‌ के उसी धाम 
में साधक को पहुँचाया है । 

साधक साधना के वज्ष से ब्रह्म को पा सकता है--यह बात 
गाता ने बार बार कही है 

वहुनां जन्सनामन्ते शानवान्माँ प्रपयते ।--गीता, ७ ।१8। 

“बहुत जन्मों के बाद ज्ञानवान मुकूको प्राप्त होता है । 
परम पुरुष दिव्य याति पार्यानुचित्तवन्‌ ।--गीता, झाद। 

हेग्पाथं, (साधक) ध्यान द्वारा दिव्य और परम पुरुष को 
अ्राप्त होता है ? 

स त॑ पर पस्षप्रुपैति दिव्यम्‌ ॥-गीता, ६।१०) 
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वही ( योगो ) दिज्य परम पुरुष को प्राप्त होता है ।? 
मार्मेवैष्यसि युक्तयेचमात्मानं मत्परायणः ।--गीता, ८ । ३४ । 

बइेश्वरपरायण योगी इस प्रकार योग करके मुझको प्राप्त 
होता है 

निवेरः सर्वेभूतेपु यः स मामेति पाण्डव ॥--गीता, ११। २६ । 

जो किसी प्राणो से ट्वेष नहीं करता वह मुझ से मित्र 

जाता है / 

सय्येव सन आधत्सख सयि बुद्धि निवेशय । 

निवसिप्यसि भय्येव श्रत ऊध्चे न सेशयः ॥--गीता, १२। ८। 

भरकर में ही मन रखो, मुरू में ही वुद्धि रखे; इससे देहान्त 

के बाद तुम निश्चय मुझमें ही वास करोगे, इसमें सन्देह नहीं । 
सिद्धि भाप्तो यथा ब्रह्म तथाम्तोति निबाध मे ।--गीता, १८ । ३० । 

'सिद्धिप्राप्त साधक जिस तरह त्रह्म को प्राप्त कर लेता है-- 
उसकी समझा !? 

ब्रह्म प्राप्त साधक ब्रह्म द्वी हो जाता है--यह बात गीता ने 

साफ साफु कह दी हैः-- 

योन्तःसुल्लेन्तरारामस्तथान्तज्योतिरेव यः । 
स योगी बह्मनिवांणं बह्ामभूतते$घिगच्छति ॥--ग्रीत्ा, €। २४ | 
प्रशात्तमचर्स होन॑ येगिन सुखमुत्तमस्‌ । 
उपैति शान्तरजस अह्यमूतमकल्मपम्र्‌ ॥ 
थुन्जन्नेवं खदात्मान॑ योगी विगतकल्मपः। े" 
सुखेन परद्मसंस्पशमत्यन्तं सुखमश्चुते ॥--गीता, ६॥२७०२८। 
सर्वभूतस्थितं ये मां भजत्येकत्वमास्थितः । 

- सर्वथा वत्तमाना5पि स येणी भयि वत्तंते ॥--गीता, ६ । ३१ । 

न्न्ल डे 
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यदा सूततप॒थभावमेकस्थमनुपश्यति । 

तत एवं च विस्तार॑ ब्रह्म सम्पच्यते तदा ॥--गीता, 4३ | ३० । 

माथ्ु येउ्त्यमिचारेण भक्तियेगेन सेवते । 

स गुणान्‌ समतीत्यैतान्‌ अर्मभूयाय कश्पते ॥--गीता, १४ | २६ | 

अहड्टारं वल॑ दे का क्रोध परिप्रदम्‌ । 
विम्ुच्य निम्ममः शान्तो बह्मभूयाय कल्पते ॥ गीता, १८ । २३ । 

(जिसको भीतरी सुख, भीतरी प्रानन्द श्रौर भीतरी प्रकाश 
प्राप्त हुआ है, वह योगी महारूप द्वोकर त्रह्म में विज्ञीन हो 
जाता है| ; 

काम क्रोध उत्पन्न करने वाला रजोगुण शान्त होकर जिसका 

मन अपने श्रधीन द्वोगया है, उस प्रक्षरूप निष्पाप योगी को ही 
उत्तम सुख प्राप्त होता है ।” 

(इस प्रकार मन फो सर्वदा भ्रधीन रखने से जे! पाप से मुक्त 
हे गया है, उस योगी को तह के साचात्कार का असीम सुख 
धनायास ही मि्ञता है / 

जो भ्रमेद भाव से रहता है, भर सभी मूतों में मैं हैँ. यह 
जानकर सेरा भजन करता है वह योगी चाहे जिस श्रवस्था में 
रहे पर वह सुझी में रहता है ।' 

“जब वह भिन्न भिन्न भूतों को एक ही ईश्वर में देखने छगता : 
है तब वह जह्म हो जाता है |? 

जे एकनिप्ठ होकर भत्तिपूवेक मेरी सेवा करता है वह 
निश्चय ही इन गुणों को भी भाँति जीतता है प्ोर प्रह्म हो 

- - जाता है।? | ; 
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 अइड्डार, दुराग्रह, दपू, काम, क्रोध और परस्थिति का 
प्रभाव झौर ममत्व द्याग कर जे। पुरुष शान्त हुआ है--बह यह 

* समभने योग्य दो गया है कि, मैं त्रह्म हूँ । " 
ब्ह्मभूत साधक की कैसी अवस्था होती है--गीता उसका इस 

तरह वर्णन करती है,-- 
बहवे ज्ञानतपसा पूत्ता सद्भावमागताः [--गीता, ४३०। 

मद्भाष - मत्साथुज्यस्‌ ।-- श्री धर । 

मद्भावे 5- सद्रुपलस ।--मधुसूदत । 
चान्य॑ गुणेभ्यः कर्त्तारं यदा उष्टाचुपश्यति । 
गुणेभ्यश्च पर चेत्ति मदभाव॑ सेडघिगच्छति ॥--गीता, १४। १६। 
मद्भाषम्र्‌ ८ म्रद्मज्यम ।--भ्रीघर । 

मद्भावस्‌>- मद्‌ रूपताम ।--मधुसूदन । 
मद्भावम्र्‌ 5 मस्त भाव ।--शडकर । 

इ॒द॑ ज्ञानसुपाशित्य मत साधम्यमागताः । 
समगग5पि नेापज्ञायन्ते प्रतये न ज्ययन्ति च ॥--गीता, १४ । २ । 

सम साधस्येंस्‌ -- मप्र रूपलस |--श्रीघर । 
मप्त साधम्यंम “ मतस्वरूपताम्‌ ।--शडकर । 
म॒म साधम्यंस्‌ -। मत्साम्यस्‌ ।---रामालुज । 
भत्तया त्वनन्यया शक्‍्यः अ्रहमेच॑विधे।डजुच । 
ज्ञातुं द्रष्टु च तस्वेन प्रवेष्ुज्ञ परन्‍्तप ॥--गीता, ११। ९४ । 

प्रवेष्ट च तादात्म्पेन |---श्री घर । 

भक्त्या मामभिजानाति यावान्यश्रास्मि तखतः । 

तते मां तच्नते शात्वा विशते तद॒वन्तरम्‌॥---गीता । १८ | ४४ | 

मां विशते - परमाननदुरूपे! भवति |---श्रीघर । 

“अनेक साधक ज्ञानरूप तप से पवित्र द्वोकर मुझ में मिल गये ।” 

“जब द्रष्टा विवेक से जान छोता है, कि जितने कार्य्य होते हैं 
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उनके करनेवाले गुण ही हैं और यह जानता है कि इन गुणों के 
परे भी एक सद्‌ वस्तु है तव वह ईश्वर भाव को प्राप्त हो' 
जाता है !! 

इस ज्ञान की सहायता से जिन्होंने मुझसे सायुज्य प्राप्त कर 
लिया है उनका जन्म सृष्टि के प्रारम्भ में भी नहीं दोता और प्रलय 
के समय भी उनको कष्ट नहीं होता ।! ह 

है अ्रजुन, केवल अनन्य.रत्ति से मुझे चाहे जो इस प्रकार 
जान सकता है, प्रत्यत्ष देख सकता है और मुझमें मिल 
सकता है ।' 

'भक्ति से वह मुझे जान लेता है कि में क्या हूँ और कितना 
हूँ। और मुझे यथाथ रूप में जानते ही फिर वह मुम्त में प्रवेश कर 
जाता है !? 

गीता के मत में मुक्त पुरुष तह्म के साथ मिल कर त्रह्म ही 
दे जाता है| उसमें और ब्रह्म में कोई भेद नहीं रहृता--दोनों 
एक हो जाते हैं |? 

उपनिषद्‌ मुक्त की भ्रवस्था वर्णन करते हुए कहते हैं-- 
यथेमा नदयः सनन्दप्ावाः समुद्रायणाः समुददं प्राप्यास्तं गच्छुन्ति, भियेते 

तासां नासरूपे, समुद्र इस्मेचं प्रोच्यते । एचमेवास्थ परिच्प्टुरिमाः पेडश कलाः 
उस्पायणाः पुरुष प्राप्यास्तं गच्छन्ति, मिधेते (तासां नामरूपे पुरुष इत्पेव॑ 
प्रोच्यते ल एपो5कलेउ्खतो भवति ।--प्रक्न, ६। २ । 

“जिस तरह नदियाँ समुद्र की ओर दैड़ती हुई' उसमें गिर कर 
अस्त हो जाती हैं, उसी तरह अर्मदर्शी पुरुष भी पोडश कला ( ११ इन्द्रिय और ५ तन्मान्र ) वाले पुरुष को प्राप्त होकर अन्तहित हो 
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जातै हैं। उस समय उनके नाम-रूप का कुछ निशान नहीं रहता। 
| उनका (पुरुष! ही नाम पड़ जाता है | उस समय ब्रक्मज्ञानी अमर 
हो जाते हैं |? 

बादरायण ने नीचे लिखे सूत्रों में इसी श्रुति की ओर लक्ष्य 
किया है,-- 

तानि परे तथा हाई । अविभागे वचनात्‌ ।--अद्यसूच्र, ४७ ! २। ११-१६ । 

'तत्वज्ञानी की सब ( इन्द्रियाँ गोर सूच्मभूत ) पर ( आत्मा )' 
में लीन हो जाते हैं । उसका आत्मा के साथ अविभाग हो जाता 

है & 
, यह विदेह-मुक्ति की बात हुईं । इस अवस्था में मुक्त के स्थूतन,: 

सूक्ष्म, कारण--समस्त शरीरों का अत्यन्त नाश हो जाता है। 

जीवात्मा और परमात्मा के सिश्रण की बात बादरायण ने 
और सूत्र सें कही है,-- 

अविभागेन दृषत्वात्‌ ॥--अरह्मसूत्र, ७ । ४७ । ४ । 

भुक्त अवस्था में जीव का अविभाग द्वोता है। श्रुति में 

लिखा है । क्योंकि उपनिषद ने इसी तरह पर मुक्त के खरूप का 

वर्णन किया है हे 
यथा नथयः स्यन्दुसानाः ससमुद्रेउस्तं गच्छुन्ति नामरूपे विहाय । 

तथा विद्वान्‌ नामरूपादू विसुक्तः परात्‌ परं पुरुषमुपेति दिव्यम ॥ 

# इस जगह 'परः का अर्थ शडकराचायय ने परत्रह्म किया है। रासा- 
जुज ने पर! का अर्थ परमात्मा किया है। रामानुज कहते हैं अविभाग का 
श्र है अप्रधयभाव--एथग्‌ व्यवहारानहं संसर्ग | अर्थात्‌ ऐसा मेल जिसमें 
अलगपन का ज्ञान न रहे । * | 

बज+ 
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पजिस तरह नदियाँ नाम रूप छोड़ें कर समुद्र में पतित द्वोतो 

हैं उसी तरह तत्ततज्ञानी भी नाम रूप को छोड़ कर दिव्यं परम पुरुष 

को प्राप्त होते हैं ।? ' 

नदी समुद्र का मिलन--मिलन नहीं है--वह मिश्रण है। 
इस तरह मिल्न जाने पर फिर नदी नदी नहीं रहती, समुद्र हो। जाती 
है। विदेह मुक्ति होने पर जीव भी इसी तरह त्रह्म दो जाता है। फिर 
जीव, जीव नहीं रहता ब्रह्म हो जाता है। ' 

हमने देख जिया कि जीव और त्रह्म का यह अ्रत्यन्त मिलन ही 
गीता का चरम लर्ष्य है और इसी मुक्ति का गीता अनुमोदन 
करती है । 



इक्कीसवों अध्याय । 
ु उपसंहार | 

गीता में ईश्वर्वाद की खेज करने के लिए हमको छ: दर्शनों 
के बड़े घने बनें में प्रवेश करना पड़ा था। बड़ी मुश्किल से वहाँ 

स्रे निकल पाये हैं। झब अन्थ समाप्ति से पहले हमने फश्टपूवंक 
जे कुछ सार सट्डल्नन किया है उसको लेकर इस पुस्तक का 
चपसंहार करते हैं। हम ने पहले अ्रध्याय में विचार किया है कि 
जीव चाहता है कि मेरे दुःखों का नाश दो, इसलिए दुःख की 
एकान्त हानि करना ही उसका परम पुरुषाथे है। जिस समय" 

पैता बनी छो उस समय दुःख नाश के विविध प्रकार दशनों में 
बताये गये ये । गीता ने भी दु:ख नाश करने का उपदेश दिया है । 

(शेनशाश्रों के बताये दुःख-नाश के उपायों में मर गीता के बताये 
ह:ख-नाश के उपाय में-एक बहुत बड़ा भेद है । गीता फे बताये 

टःख-ताश के उपाय का फेन्‍्द्र ईश्वर में है।एक वेदान्तदर्शन को 

करोड़ कर अन्य दर्शनों के बताये दुःख-हानि के उपायों के साथ 

श्वर का कोई बड़ा सम्बन्ध नहीं है। हमने वहाँ यह भी लिखा 

प्रा कि दर्शनों की विशेष भ्राल्नेचना करने से एक यह धारणा भी 

शे जाती है कि दशनशाख्रों में काई भारी असम्पूर्णता या अभाव 

गैजूद है। पर, गीता ने दर्शनों के मूल विषय को प्रतिपादन 

हरते हुए उनमें एक ऐसी श्रपू्व चीज़ मिला दी है कि जिसके 

मेल जाने से यह मालूम द्वोता है कि दर्शनशाज्लों का बह भाव 
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दूर है गया माने! उनकी वह अ्रसम्पूर्गता पूर्ण होगई। वह अपूवे 
बर्तु इश्वर्वाद है । ईश्वरवाद को मिला कर गीता ने बड़ी भ्रच्छीः 

तरह से दर्शनों को संपूर्ण कर दिया है। 
इस बात को प्रतिपन्न करने के लिए हमको हर एक दर्शन की 

ध्रात्नोचना करनी पड़ी है। सब से पहले हमने न्याय '्रौर वैशेषिक 
दर्शन की ध्ा्ोचना की है । उस प्रालोचना से हम यह जान 
सके हैं कि यद्यपि न्याय और वेशेषिक ईश्वर का ख़ण्डन नहीं 
करते पर फिर भी उत्में ईश्वर का खान बहुत ही साधारण है। 
क्योंकि न्याय और वैशेपिक दर्शनों में द:खनाश (श्रपवर्ग था 
निःश्रेयस की प्राप्ति) के जे उपाय बताये हैं उनके साथ ईश्वर का 
रती भर भी सम्बन्ध नहों है। इशर हें या न हो उनके साथ 

: जीव सम्बन्ध रखे या न रखे उससे इन दर्शनों का कुछ नहीं 
बिगढ़ता । हमने यह भी बताया था, कि सारी गीता में कहीं भी 
इन दोनों दशनों का ज़िक्र तक नहीं है। इसीलिए 'गोता में ईश्वखाद? 
की आलोचना में इन दोनों दर्शनों की प्रालोचना न भी करते ते 

भी कोई हज न था । किन्तु विपय की सम्पूर्णता के लिए इसने 
उनकी धभालोचना भी कर दी | 

बाकी चार दशनें के साथ गीता का-घनिष्ठ सम्बन्ध है। गीता 
में, साधारणत: उन सब दर्शनों के प्रतिपाथ विषय का अद्लीकार है पर 
उसने उनमें इेशवरंवाद को संयुक्त करके उनके सुसम्पूर्ण कर दिया है। 
इसीजिए, इसने पहले उन “सब दर्शनें का संत्तिपत परिचय दिया 
दै। बाद को हमने यह दिखाया है कि गोता इन दर्शनों के कैन 

. कौन विषयों का अनुमोदन करती है और कहाँ कहाँ उसकी 
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'प्रसम्पूर्णता को पूरा करती हैं। उस पभ्रालोचना का यह फल 
निकला है,-- 

भीमांसा-दशन. की आलोचना में हमने बताया है कि वह दर्शन 
यज्ञ को ही श्रेयोज्ञाभ का उपाय बताता है। यज्ञ करने से जीव 
 झमर हो जाता है, फिर उसकी चुढ़ापा और मौत नहीं सताती। 
: हमने यह भी दिखाया था कि मीमांसक निरीश्वरवादी हैं। मीमांसा- 
दर्शन में कहीं भो ईश्वर फा प्रसड़' नहीं आया है। गीता यज्ञ का अछु- 
सोदन करती हैं और उस (यज्ञ) का ईश्वरोद्देश से करने का उपदेश 

देकर मामांसादशन में इश्वस्वाद संयुक्त कर देती है । उसका यह फल 
हुआ कि कर्म्म कर्म्मयोग में बदल गया । इस करस्मंयोग का सेरु- 
दण्ड--ईश्वरापंग है । फल्न की श्राकांचा का छोड़ कर अहड्भार का 
द्याग फरके सत्र कम्मों का ईश्वरापंण करना ही--कर्म्मयोग है । 

इसके बाद सांख्य-दर्शन की भ्रालाचना में हमने देखा कि 
सांख्य के मत में प्रकृति और पुरुष दे प्रल्लण अलग चीज़ें हैं। 

. उनके झ्लगात्र का ज्ञान ही दुःख-निश्वत्ति का बढ़िया उपाय है। 
हमने यह भी साल्ुभ किया था कि सांख्यदशन निरीश्वरवादी 
है । उसके मत में प्रकृति में परिणाम खतः होता है--उसके साथ 
ईश्वर का कुछ सस्वन्ध नहीं है| पुरुष अनेक हैं और सब खर्तंत्र 

--वे ईश्वर परतंत्र नहीं हैं | फिर बाद को हमने गीता की आल्ो- 
चना में देखा कि गीता जिस ज्ञान का श्रदुमोदन करती है! वह 
तक्तज्ञान है अर्थात्‌, 'तत्‌ का ज्ञान है। उस ज्ञान के द्वारा साधक 
पहले ते सब प्राणियों को झपने में और बाद की ईश्वर में देखता 

है| इस ज्ञान का यह फल होता है कि साधक भगवान को पा 
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जाता है। उस समय वह जानता है कि इंश्वर ही सब कुछ है।! 

गीता के मत में पुरुष बहु नहीं है, वल्कि एक है और वह पुरुष ईशा 

के साथ भ्रमिन्न है। ईश्वर ही जीव रूप में सव के हृदयों में अधिः 

छत हैं। गीता के मत में प्रकृति में जो परिणाम द्वोता है वह इधर! 

के अधिष्ठान के लिए है। गीता के मत में इश्वराधिष्ठान के कारण ! 

ही यह प्रकृति चराचर जगत्‌ उत्पन्न करती दै, वे (भगवान) प्रकृति / 

में गर्भाधान करते हैं और प्रकृति सब भूलें को पैदा करती है। गीर | 

फे मत में प्रकृति और पुरुष विश्व में दो अछग अलग चीज़ नहीं है; | 

बाखव में ये ईश्वर के ही विभाव या प्रकार हैं। सांस्यदशन का प्रधा | 

ईश्वर की अपरा प्रकृति और पुरुष उसकी परा प्रकृति है। ईश्वर ही | 

चरम तस्त है, उससे परे और कुछ नहीं है| इसलिए प्रकृति ओर 

पुरुष खततत्र तहीं हैँ--वे ईश्वर-परतंत्र हैं। सांख्यशास््र में कैवल्य- 

लाभ का जे उपाय बताया है उसके साथ ईश्वर का कई सस्वन्ध। 
नहीं है। क्योंकि सांख्य के मत में २५ तत्वों के ( इध्वर का उन 

ज़िक्र तक नहीं है ) ज्ञान प्राप्त कर छेने से जीव दुःखें से छुटकारा 

पाकर कैवल्य प्राप्त कर छोता है| गीता मुक्ति का दूसरा पथ बताती; 

है--बह इससे वि्ञकु्त नहीं मिल्नता | क्योंकि उस मार्ग में इधर 
को बिना लक्ष्य किये, विना उसके भाव से भावित हुए एक पग भी 
नहीं चत्ना जा सकता | 

इसके बाद पातञव्जलि दशन की भाज्नोचना में हमने देखा कि 
'योग या चित्तवृत्ति के निरोध से प्राप्त हुआ प्रकृति प्रौर पुरुष का वियाग 

ही उस दर्शन में: कैवल्य-प्राप्ति का उपाय बताया गया है। चित्त- 
निरोध करने के लिए बताये गय॑ अनेफ उपायों में इश्वर-प्रशिधान 
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फ्रो भी उल्लेख मिल्ता है । चित्तवृत्ति के निरोध से योग- 
सेद्धि के हो जाने पर जीव का समाधि होती है--पतललि का 

बस यही चरम त्क्ष्य है। उस समय पुरुष प्पने स्वरूप में अ्रव-- 
स्थान करता है और सुख * दुःख से अ्रतीत होकर कैवल्य. प्रोप्त 
करता है। अतएव इस दशन के मत में समाधि द्वारा सिर्फ आत्म- 
साक्षात्कार होता है--ईश्वर-प्राप्ति नहीं द्वेती। पर, गीता योग 

'त्ा अनुमोदन करती हुई इश्वर में चित्त के लगाने को ही योग का 

मुख्य उपाय बताती है। किन्तु पातअत्नदशन सें ईश्वर प्रणिधान 
मैसे और उपाय बताये गये हैं-वैसा ही यह भी एक उपाय है। 
श्सलिए, इसके मत में यदि ईश्वर को छोड़ भी दिया जाय ते भी कोई 
हाति नहीं । पर गीता में जहाँ योग का उल्लख है--वहीं ईश्वर का 
उल्लेख भी है। गीता के मत में, श्रद्धापूवंक ईश्वर में चित्त क्ृगा कर 

उपासना करने वात्ञा ही श्रेष्ठ योगी है। इसीलिए गीता चरम योग 

का उपदेश देते हुए कहती है, कि ईश्वर में मन को लगाओ।, उसीके 

लिए यजन करे, उसी का भजन करो, उसी को प्रणाम करो, ऐसा 

करने से ही तुम उसमें मिल्ल जाओगे | गीता के मत में योग का 

फल आत्मा का साक्षात्कार नहीं दै--भगवाद्‌ का सड्ज-ल्ाभ 

करना है | गीता कहती है, संयत-चित्त योगी भगवान्‌ में स्थित हुआ 

मोक्त-प्रधान शान्ति को पाता है ) निष्पाप योगी आत्मा को योग-युक्त 
करके त्रह्म के संसंपश से उत्पन्न हुए भ्रत्यन्त सुख को पा छोता है । 

इसके बाद हमने वेदान्त की आलोचना की है, कई बड़े बड़े 

भागों में अ्रद्वेत और विशिशक्वेव मतों का विवरण दिया है। वेदा- 
न्तदृशन में अह्म ही मुख्य है । गीता में भी वही मुख्य है। इसी- 
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, 'हिए वेदान्त और गीता की भात्नाचना में हमने जितने प्रसड 

हैं उनमें बहुत स्थछों में गीता श्रार वेदान्तदर्शन का ऐकमत्त्य 

हमकी मिला । यहाँ उन विषयों की पुनराव्ृत्ति करना | अर. : 

है। ते। भी अद्-प्राप्ति के उपाय और फल सम्बन्ध में गीता और » 

दरशन में कहीं कहीं आ्रांशिक भेद पाया गया है | हमने उसी स्थल न 

गीता के अ्रपूर्व समन्वयवाद की चर्चा की है। गीता के मत में 

पुरुष त्रह्म के साथ अभिन्न हो जाता है-मुक्त ब्रह्म भाव को प्राप्त हो। 

ब्रह्म के साथ एक हो जाता है । वेदान्तरणन जीव को तह्मलेक 

ही ले गया है पर गीता ने जीव को $ . भेज्ला दिया है । | 

सालूम होता है श्रव हम यह व. ' स-पूर्वक्ष कह स 
हैं कि पहल्ले अध्याय में हमने गीता रद! को लक्ष्य 
जे बात कंही थी-- गीदा और दशेर ही आलोचना ४ 
वही वात इसने प्रमाधित कर दी। ... ५. ., ॥ 

ईश्वरबाद ही गीता का प्राय है।. फे पश्रादि, म' | 
अन्त में -सव कह्दी- इैधखाद ही चमक रहा है। 

शआादावन्ते च मध्ये ७ हरिः स्ेत्र गीयते ' " 

गीता में से ईश्वख्बाद को निकात्न लिया जाय ते वह ' 
वाक्य-विन्याप्त रद्द जायगी। गीता सें इग्धर कास्थ इत 

मुख्य है। इसीलिए गीता की इतनी महिमा है। गीता में स« शारू 
हैं, गीता कस्पवृत्त है, गीता में उपनिषदों के सार का भी 
है। गीता की प्रशंसा में पहले छोग जे कह गये हैं हम भी ७ 
:दुहररा कर इस अन्थ को समाप्त करते हैं । 

संघारसागर थार ठत्त मिच्छुति थे नरः । न हु 
गीतानाव॑ समासाद्य पारं-याति सुखेन स४ 0 




